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1. Dan zal een rijsje uitspruiten uit den tronk van Isaï, 

en een scheut uit zijne wortelen zal vrucht dragen. 

2. En op Hem zal rusten de Geest des Heeren, 

de Geest van wijsheid en van oordeel, 

de Geest van raad en van sterkte, 

de Geest van kennis en vreeze des Heeren. 

3. En zijn rieken zal zijn in de vreeze des Heeren, 
daarom zal Hij niet richten naar hetgeen Zijne oogen zien, 
noch bestraffen naar hetgeen Zijne ooren hooren. 

4. Maar Hij zal de eenvoudigen in gerechtigheid richten, 
en naar rechten maatstaf zal Hij den zachtmoedigen der aarde recht 


verschaffen. 

Daarentegen zal Hij de aarde slaan met de roede Zijns monds, 
en met den adem, Zijner lippen zal Hij den goddelooze dooden. 
5. Gerechtigheid toch zal zijn de gordel Zijner lendenen, 

en trouw de gordel om Zijne heupen. 


Het stuk der prophetiën van Jesaja, den zoon van Amos, 
in onzen Bijbel te vinden in C 10°—12%, behoort tot de 
schoonste gedeelten van het Oude Testament. De geest van 
den propheet wordt hier opgevoerd tot zeldzame hoogte. 
Hij interpreteert den geestelijken achtergrond van de ge- 
beurtenissen van zijnen tijd met te bewonderen zienersgave; 
en vanuit het zóó geziene heden schouwt hij dan de heer- 
lijkheid van het rijk van den Messiaanschen Koning, die 
komen zal. Eén van die grootsche schetsen is dit stuk, van het 
Koninkrijk Gods, hoe het strijdt tegen het „wereldrijk”; hoe 
het in het einde overwint, dank zij zijnen majestueusen Vorst; 
hoe zijne bewoners God verheerlijken om Diens heil. 
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C. 1055 beschrijft de propheet den hoogmoed van den 
Assyriër; een hoogmoed, die alle perken te buiten gaat 
en zich ten leste, honend en smadend, keert tegen den 
levenden God. Daarom zal God zich tegen hem wenden, 
en Assyrië zal door God worden vernederd ; 106-P. Dreigend 
is thans het Assyrische gevaar, en Juda zal dan ook niet ì 
ongeschokt en ongeschonden blijven; toch zal het volk, dat 
in waarheid: volk Gods is, het „overblijfsel”, behouden 
worden, 10%-2. Daarom stelt Jesaja Jerusalem dan ook 
gerust. Al trekt het Assyrische leger op tegen Sions vesting, — 
op het beslissende oogenblik, als het meent te overwinnen, 
zal het vallen, machteloos, zooals hooge boomen vallen, 
hoe heerlijk en trotsch zij zich mogen verheffen, voor de 
bijlslagen van eenen krachtigen houthakker. Zoo sprak Jesaja 
met het oog op den aanval, die van Assyrië dreigde. Hij, 
de geweldige ziener, schouwde in het gebeuren van zijnen 
tijd meer dan alleen verwikkelingen tusschen Juda en Assyrië. 
Hij zag daarin de anti-goddelijke wereldmacht zich richten 
tegen het Godsrijk. En toen schoot zijn geest vleugelen aan. 
Toen moest hij aan Juda, aan het overblijfsel van Jacob, 
verkondigen, welke de heerlijkheid zijn zou van het Gods- 
rijk, dat straks de plaats van het wereldrijk innemen zal. 
Er zal komen een Koning, de Koning uit Davids huis, als 
de hoop op Hem zal schijnen vervlogen te zijn. Met den 
Geest des Heeren op geheel-eenige wijze gezalfd zal Hij 
den vijanden van het Godsrijk ten wederpartijder zijn, die 
Hij zal verdoen; den armen en zachtmoedigen daarentegen 
een Beschermer; 115. Heerlijk zal zijn Rijk zijn; een 
rijk van den vriendelijksten vrede, waarin geen leed meer 
zal worden gedaan; want de zonde zal daar niet meer zijn, 
en God zal er als God gekend worden, 11610. Dat Rijk 
zal het wereldrijk verwinnen, en het zal zelf de aarde 
geheel innemen. Dit brengt de propheet in schets, in woorden 
en onder beelden, die hij ontleent aan het Juda van zijne 
dagen. Het volk uit de diaspora zal worden verzameld en 
tot Juda teruggebracht. Israël en Juda zullen te zaam ver- 
eenigd worden, en zich uitbreiden over de landen van hunne 
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vijanden. God zal dit doen door even machtige daden als 
waarmede Hij eenmaal Zijn volk Zich verworven heeft, 
IN, En dan zal God worden verheerlijkt door de ver- 
loste gemeente, 12. 


Over den tijd, wanneer Jesaja deze prophetie geschreven 
zal hebben, bestaat verschil van gevoelen. 

1. Men heeft geoordeeld, dat de historische situatie, gelijk 
die in de prophetie wordt geteekend, overeenkomt met 
die van het jaar 701. Toen had Sanherib de oproerige 
steden van Phoenicië tenondergebracht, en trok hij naar 
het zuiden, om Jeruzalem en de Philistijnsche steden even- 
eens te onderwerpen. Op dat tijdstip kan de phopheet zich 
den tocht van het Assyrische leger denken, zooals hij het 
beschreven heeft. Zoo Driver, Introduction *, p. 210. 

2. König, Einleitung, p. 315 is van meening, dat 10°—11% 
het best gesteld wordt in den tijd, toen de Assyriërs aan- 
trokken, om Samaria te belegeren (724—722) ; als het Assy- 
rische leger verwoestend door het woud van den Libanon en 
de velden van Noord-Palestina trok; mogelijk, dat het ge- 
durende de belegering tegen de bewoners van het land op 
gruwzame wijze woedde en op deze wijze van uitvoering van 
zijne zending onder de volkeren zijne taak te ver en daar- 
mede verkeerd ten uitvoer legde. Aan den tijd van Sargon 
dacht ook Kuenen, HGO? II p, 56. 

3. Daarentegen acht GC. von Orelli, Jesaja’, p. 56, den 
tijd van Achaz, bij den tocht van Tiglath Pileser, het best 
en het meest gepast. Cf 2 Chron 28%, 

Mij schijnt het ’t beste toe, te denken aan den tijd van 
Sanherib. Alle nadruk toch in dit gedeelte valt op den 
hoogmoed van den Assyriër. In helle kleur wordt die 
hoogmoed, die tot Godslastering overslaat, ook geschilderd 
ia C 36 en 37. Van Tiglath Pileser en van Sargon wordt 
zulk optreden niet gemeld. Aangezien in de H.S. het 
anti-goddelijk karakter van het Assyrische „wereldrijk in 
niemand zoo sterk op den voorgrond getreden is dan juist 
in Sanherib, geloof ik, dat zijn optreden aan Jesaja ge- 
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legenheid bood, om dien geestelijken achtergrond der ge- 
geschiedenis te schouwen, waarvan hij in dit stuk spreekt, 
en die hem aanleiding werd, om te propheteeren van den 
Koning Messias. 


V. 1. Dan zal een rijsje uitspruiten uit den tronk van Ísai, 
en een scheut uit zijne wortelen zal vrucht dragen! — zoo 
zal de positieve keerzijde wezen van het werk van God 
almachtig. Het wereldrijk vernietigd; het Godsrijk tot bloei 
komend. Koning Messias daarom geboren, wel nederig, 
maar veel-belovend. Het heeft meer dan eens de aandacht 
getrokken, en is de opmerking steeds waard, hoe de propheet 
in zijne beeldspraak zich gelijk blijft: het woud van den 
Libanon — het rijsje uit Ísaï’s tronk. 

N$° uitgaan; van planten: uitspruiten, uitloopen, 1 Kon. 
55, Job 142, ef 52, cf ook het subst. D'NYNX „uitspruitsels”’ 
gewassen van den akker. 

son (2 X in O. T.) komt van eenen wortel, die in het 


Hebreeuwsch verder niet bekend is. Toch is de beteekenis 
duidelijk: rijsje, takje, twijg; en dan wel: een flinke, levens- 
. krachtige tak. Niet dus, zooals Gesenius }) wil: eine schwanke 
Ruthe; een dun, zwiepend takje. Dit moge zoo wezen in 
het Arabisch; daar hebben wij dan wel te doen met een 
verbijzondering van het semitisch grondbegrip. Van dezen 
wortel worden in het Assyrisch afgeleid woorden, die: staf, 
scepter beteekenen; en in het Arameesch idem. De Targum: 
gebruikt el van den staf van Aäron; van den scepter 
te 


van eenen vorst; Talmud: van den stok, waarmede een 
blinde tast. Hierin steekt dus niet het begrip van het 
„schwankende”, maar juist van het stevige en solide. Dat 
wordt ook teruggevonden in Spr. 14% waar het woord wordt 
gebruikt: in den mond der dwazen is een stok voor [zijnen] 
hoogmoed; maar de lippen der wijzen bewaren hen. Het 
is dus goed om hier te vertalen: rijsje, takje; en dat dit 
verstaan moet worden van een krachtigen tak, die belooft, 


1) W. Gesenius, Der Prophet Jesaia, 1821 II. 1. p. 416. Thesaurus, sub voce. 
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hout te maken en het leven van den afgekapten boom uit 
zijnen nog — levenskrachtigen wortel te vernieuwen, blijkt 
uit den climax in den Zen hemistich: een scheut — vrucht 
dragen, LXX dus terecht odgdos. 


NÀ is eveneens afgeleid van eenen wortel, die in het 


Hebreeuwsch niet verder gebruikt wordt. In verwante talen 
komt hij wel voor in de beteekenis van: afhouwen. (Arab: 
afsnijden, doorsnijden; Aethiop : doorzagen). Er wordt mede 
aangewezen: de fronk, die, als de boom omgehouwen is, 
nog staan blijft. De tronk steunt nog op den wortel, en 
is bewijs, dat de boom nog niet uitgeroeid is. Uit den 
tronk kan nog een nieuw leven opschieten, De tegenstelling 
tusschen tronk, stam en wortel komt duidelijk uit de beide 
andere texten, waar het woord gevonden wordt: Job 14° 
en Jes 405) Zoo zegt Kimchi: een boom, die afgehouwen 
is, en wiens wortel overblijft in de aarde, wordt }à ge- 
naamd. En uitvoeriger Buxtorf (Lex. Chald. etc. col. 417) 
fruncus arboris, pars ea, quae est supra terram; quae supra 
WW radix vocatur. Hetzelfde vinden wij ook in de Mishnah, 
Baba Bathrah 5 8 4: want wat uit den 33 opspruit, is 
voor hem; maar wat uit de wortels, voor den heer des 
akkers. De LXX vertaalden dus onjuist: 0é. 

182 ook van een overigens in het Hebreeuwsch onge- 


bruikten wortel. De beteekenis: scheut, staat vast zoo Aram.: 
NI2ì scheut, spruit; in ’t Arabisch beteekent deze stam: 


5 
glanzend, groenen. Verbonden met het volgende 172’ vrucht 
dragen, is dus bedoeld met dat woord: een scheut, die 
bladeren en vruchten draagt, en die dus beantwoordt aan 
eene heugelijke verwachting: dat het leven van den boom 


behouden blijft. 
n9D' te veranderen in np’ (zooals misschien LXX ge- 


) Hoe Gesenius, t. a. p. 417 van dezen laatsten text zeggen kan, dat 
YiA daar „vom jungen belaubten Stamme steht”, is niet wel te zien. 
Integendeel het verband laat niet toe anders te vertalen dan: hun tronk 


schiet geene wortels uit. 
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lezen heeft: äv9os êx tig obs dvapijoera) is onnoodig en 
onjuist. Deze conjectuur miskent den schoonen en krachtigen 
climax, dien Jesaja in zijn parallellisme legt: een rijsje, dat 
opschiet uit eenen tronk; een groene scheut, die vrucht draagt. 

Dat met dat „rijsje’” de Messias bedoeld wordt, wordt 
tegenwoordig algemeen aangenomen. De meening van enkele 
Rabbijnen, van Grotius en enkele rationalistische exegeten 
uit de 18e en 19e eeuw, dat Hiskia hier bedoeld zou zijn, 
is reeds daarom te verwerpen, dat men het vers in Perfecto 
moest vertalen: een rijsje is ontsproten ....; dat is echter 
tegen den text: de 1 consec. met volgend Pf. kan niet anders 
dan als toekomstig worden overgezet. Jesaja propheteerde 
eene gebeurtenis, die in het verschiet lag. Zoo is er goede 
overeenstemming tusschen hem en zijnen tijdgenoot Micha, 
die (5*®) den Messias ook aanwees, als zullende geboren 
worden in de toekomst. Voor Christenen moet overigens 
het getuigenis des N. T. (Rom. 15°, 2 Thess 25, Apoc. 17%), 
dat heel deze pericope toepasselijk op Christus verklaart, 
beslissend zijn. 

Waarom Messias hier genoemd wordt: rijsje uit den tronk 
van Ísai en niet: van David, wordt o.i. nog het best uiteen- 
gezet in de exegese der oudere school, waarvan als classieke 
proeve Calvijn kan worden aangehaald: Davidem ipsum 
non nominat, sed potius Isai. Adeo enim imminuta erat 
illius familiae dignitas, ut rusticana potius et ignobilis, quam 
regia videretur. Delitzsch o.a. staat deze uitlegging in onze 
dagen nog voor!). Zoo komt tot zijn recht, wat in de beeld- 
spraak „tronk” uitgedrukt wordt. Verkeerde opvatting van het 
beeld voerde Dillmann er toe”, om te beweren; jeder 
einzelne König dieses Hauses war ein Baum aus dem Ya 
und den D'eW Isai’s, und die Meinung ist: ein neuer Spross 
aus diesem Haus wird emporwachsen.” 

Dat zou al heel ongelukkig in beeld zijn uitgedrukt. De 


5) Delitzsch, Jesaja’, p. 191: Aus dem Stumpfe Isai’s d. i aus dem bis 
zur Unansehnlichkeit des Stammhauses zurückgesunkenen Reste der 
erwählten Königsfamilie. 

®) Dillman, der Prophet Jesaja,’ p. 117. 
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Messias zal zijn: de groote Davidszoon, die niet in plaats 
van Zijnen vader David regeeren zal, maar als diens nakome- 
ling en opvolger, als 77 max, !) Het doel van.Jesaja’s beeld- 


Ark 
spraak is geen ander, dan in het licht te stellen, dat tegen- 
over het „woud” van het wereldrijk (10%) het huis, waaraan 
naar Gods beloften het Godsrijk hing, te noemen was: een 
tronk, zoo onaanzienlijk mogelijk; maar dat God niet alleen 
dat „woud vellen zou” doch ook nieuw, frisch, krachtig 
leven uit den „tronk” zou doen opbloeien. De Koning van 
het Godsrijk zou niet product zijn van aardsche macht; 
integendeel, als het Koningshuis zal zijn „afgehouwen”, dan 
zal Hij „uitspruiten’ door Gods kracht en naar Gods wel- 
behagen uit „verborgenen, unausrottbaren Wurzeln” (Ewald). 

Door deze prophetie wordt alwat Jesaja aangaande den 
Messias voorzegd heeft, op volkomen wijze volmaakt, zoodat 
Israël uit wat hij in ’s Heeren naam openbaarde, zich een 
juist beeld van zijnen Verlosser maken kon. Messias zou 
zijn: mensch (9? een kind is ons geboren, een zoon ons 
gegeven), die God en mensch vereenen zou (8 Immanuël); 
die daarom veel meer dan mensch zijn zou (9° wonderlijke 
Raadgever); ja die Zelve God zijn zou (© sterke God, 
Vader der eeuwigheid); die daarom op bovennatuurlijke wijze 
geboren zou worden, immers uit de maagd (8%); en die 
wezen zou Gods Koning in zijn Vrederijk (9° de heer- 
schappij is op Zijnen schouder ;.. Vredevorst), en dat Rijk zal 
een eeuwig Rijk zijn (O°.... zal geen einde zijn). Hier in 
onze pericoop, wijdt de propheet nu uit over de heerlijk- 
heid van dat Rijk, nadat Hij eerst de aandacht nog gevestigd 
heeft op de attributen, die Messias als Vredevorst sieren. 

V. 2. De propheet laat nu de beeldspraak van het 
„bloeiend rijs”® rusten en gaat er toe over, om aan te 


1) Denzelfden verkeerden kant gaat ook Duhm uit (Jesaja LED 8)E 
der Messias wird nicht so wohl von David abstammen, als ein zweiter 
David sein. 

2) „Figuurlijk werd rijs oudtijds gebezigd in toepassing op een jong 
persoon in den bloei zijner krachten, inzonderheid in de verbinding bloeiend 
zijs, een tak met bloem of bloesem”, Wdbk. d. Ned. Taal XIII p. 386 sq. 
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‘wijzen: de toerusting van den Vredekoning. Op Hem zal 
rusten de Geest des Heeren. 

ma wijst aan: de actie van den Geest des Heeren, waardoor 
Hij iemand tot orgaan Zijner inspiratie maakt (Num. 11 ”). 
De Vredekoning wordt tot Zijn ambt, waartoe Hij door 
God is aangewezen, be-geest-erd van Boven. Roeping en 
innerlijke stuwkracht zijn Hem van God. De Geest des 
Heeren, die het beginsel van alle leven is ( Gen. 1%) door 
Wien alle leven is en voortbestaat (Ps. 33°, 104%, Job 27%), 
is ook Auteur dus van allerlei geestelijke gaven en krachten 
in de menschen, b.v. kunstenaars (Ex. 31°, 35°), krijgslieden 
(Ri 3° enz), propheten (Num. 24%) Hij zal daarom ook op 
den Messias zijn (Jes. 42*), en Dezen toerusten voor Zijn 
taak als Vredekonings. Waartoe de Geest des Heeren Hem 
toerust, wordt in 3 paren van eigenschappen, die de Geest 
verleent, aangewezen. De woorden „Geest van wijsheid en 
oordeel” enz. moeten worden genomen als appositie bij 
„Geest des Heeren”; wijsheid, enz. zijn de gaven, die de 
Geest des Heeren verleent; de Genetivus is Gen. originis. }) 
Het is dus niet juist, hier van 7 geesten te spreken, zooals 
in Apoc. gedaan wordt (1%, 3% 4), ook niet hier een 
analogie te willen zien van den schacht van den luchter 
in den Tabernakel met zijne drie paren armen”). Daar 
wordt de volmaaktheid van den Geest des Heeren aange- 
duid door het zevental; hier wordt de volheid van gaven, 
die de ééne Geest verleent, uitgedrukt in eene drievoudige 
verbijzondering °®). 

Wijsheid is de gave, om de dingen tot in hun wezen te 
doorzien, en de geschiktheid, om in de practijk des levens, 
daarnaar zich te richten. Op het terrein der goddelijke 
openbaring is de ware wijsheid te erlangen, wijl de Geest 


Men ziet dus, hoe schoon en juist rijsje den zin van het Hebreeuwsch 
wedergeeft. Het mag niet worden vervangen door het nivelleerend synoniem 
„twijs’’, zooals de Leidsche vertaling doet. 

1) Cheyne, The Prophecies of Isaiah, I p. 73. 

?) Delitzsch, t a. p. 192, Nägelsbach, Der Prophet Jesaja, p. 146. 

3) Dillmann, t. a. p. p. 117. 
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des Heeren Zelve in den grond der dingen doet indringen. 

Oordeel, 13. van 2 onderscheiden; eigenlijk dus: oordeel, 
onderscheidingsvermogen, scherp inzicht, Urteilskraft. Wijs- 
heid en oordeel behooren bijeen, zijn feitelijk hetzelfde. Alleen 
wijst het eerste op het synthetische en het laatste op het ana- 
lytische element der intellectuëele functie van den mensch. 

Raad is die eigenschap, waardoor men raad weet te geven, 
en in moeilijke gevallen, als anderen radeloos staan, door 
advies leiding te geven en hulp te bieden. Vandaar juist 
dus eene eigenschap van koningen, niet in 't minst van 
den Vredekoning (Cf. Jes. 9%, Mi 4%). 

Sterkte, moed en kracht tezaam genomen. Hier is natuur- 
lijk niet te denken aan physische kracht of van dapperheid 
in den strijd (Cf. 9°: Vredevorst; en verder dit hoofdstuk: 
vs. 6 sq.) Maar men dient dit te verstaan van Zijne energie; 
waarmee hij Zijne plannen volvoert en Zijne daden doorzet. 

Kennis en vreeze des Heeren (” als Genet. ook te nemen 
bij D97 wijzen te zaam aan: de religieuse verhouding van 
den mensch tot zijnen God. 

Dat alles nu wordt den Messias gegeven door den Geest 
des Heeren, ten einde Hij als Vredekoning, in de bijzondere 
uiting dier deugden, zou uitmunten. 

V. 3 a. Met deze gaven van den Geest des Heeren 
toegerust zal Hij Zijn werk verrichten op eene wijze, daar- 
mede in overeenstemming: Zijn rieken zal zijn in de vreeze 
des Heeren. De uitdrukking heeft men op verschillende 
wijze uitgelegd. Men is het hierover eens, dat de uitdrukking 
niets anders weergeeft dan: welgevallen hebben in. 

n° ademen, met den neus inademen, ruiken, eene 
physische functie van den mensch, Gen. 277, Ex. 30* (met 
3 = met welgevallen). Overdrachtelijk van het vuur, Ri 16°, 
van ’t paard Job 39%. Van afgoden Ps. 115%, Dt. 4”. Zoo 
op anthropomorphe wijze van den Heere: ruiken: den liefe- 
lijken reuk, Gen. 8%, Lev. 26%, spijsoffer 1 Sam. 26%, Israels 
feestverzamelingen Amos 5%; hier beteekent het overal: 
een welgevallen erin hebben. Deze laatsten zin heeft het 
woord hier ook. Maar hoe dit nu op te vatten? 
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1. Gesenius doet het aldus: „Er, nach v. 2 selbst Gottes- 
fürchtig, wird sich der Gottesfurcht bei seinen Unterthanen 
freuen und sie begünstigen”. „Gottesfufcht” zegt Delitzsch, 
„wenn sie ihm an Menschen bemerklich wird, ist ihm 
Wohlduft”. *) 

2. Daarentegen verklaart Ewald het als volgt: „Wenn 
nun dieser Geist auf Ihm ruht, so athmet er auch zu jeder 
Zeit nur in der Furcht Jahve’s als in seiner nothwendigen 
Lebensluft”’. ®) 

Deze laatste verklaring schijnt mij de juiste te zijn. Er 
bestaat een onmiskenbaar verband tusschen v2bfg en v3a. 
De Geest des Heeren rust op Hem als de Geest, die Hem 
de kennis en vreeze Gods geeft; welnu, Hij heeft daarin 
zijn welgevallen. Hij ademt in dien geestelijken dampkring. 
Objectieve Geestesmededeeling en subjectieve aanvaarding; 
het geven van den Geest en het leven uit den Geest staan 
hier tegenover elkander.” Niet alleen dat zóó het woord 
beter verklaard wordt, maar het verband eischt, het aldus 
tedoen: en omdat Hij de vreeze Gods in zich opneemt, in haar 
leeft als in zijn geestelijk levenselement, daarom … (v. 3b, 4). 

V. 3b, 4. Kenmerk van zijn Koninklijk regiment zal zijn : 
gerechtigheid. 

V 3b verheft dezen Heerscher, door Gods Geest gezalfd 
en uit Gods Geest levend, ver boven alle andere macht- 
hebbers. Had Gods volk juist te lijden van onrechtvaardige 
rechters; ging het gebukt onder tyrannen, — juist deze 
Koning zal het recht verschaffen. Hij zal niet oordeelen 
naar den uitwendigen schijn, naar uiterlijken glans & in 
NWD enz. wijst den norm aan). Of het al voornamen zijn, 
die voor Hem verschijnen; of zij al zeer sterk-klinkende 
getuigenissen uitspreken, — door Zijne maan en n2a dringt 
Hij in het wezen der zaken door, en door Zijnen "123 zet 
Hij Zijn rechtvaardig vonnis door. 

V 4 wijst op de resultaten van Zijne rechtvaardige heer- 


!) Gesenius, t. a. p. I p. 423. Delitzsch, t. a. p. p. 192. Dillman, t. a. p. 118. 
?) Ewald, t. a. p. 1 p. 457. 


°) Nägelsbach. t. a. p. p. 147. Cheyne, t. a. p. I. p. 73. 
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schappij; v 4a de zegen, v 4b de straf. Zegen komt dan 
over Gods volk: de eenvoudigen zal Hij in gerechtigheid 
richten; en de zachtmoedigen der aarde recht doen naar 
rechten maatstaf. 

bs oorspronkelijk: het eenvoudige, bezitlooze volk in 
tegenstelling met de grooten en voornamen (Jer. 5*5); als 
armen staande tegenover de rijken (Ex. 30%, Ruth 3°), zijn 
zij in religieuzen zin: de armen, die op God hopen en 
door de goddelooze rijken, zelfs rechters, verdrukt worden, 
Jes. 10°, Am. 2%, Ps. 72% 

ny (onnoodig het te veranderen in “y) staat hier als 
een aanvullende parallel: de ootmoedigen, die zich den 
Heere onderwerpen; het volk, dat „in deze wereld ver- 
drukking lijdt.” 

man heeft hier de bepaalde beteekenis van: recht ver- 
schaffen, iemand recht laten wedervaren. Komt aldus in 
Gods Vrederijk Gods volk tot zijn recht, — de godde- 
loozen zullen daar niet kunnen bestaan; zij worden geoor- 
deeld. Maar: in gerechtigheid. Niet macht, zelfs niet almach- 
tige overmacht, maar gerechtigheid, grond van een recht- 
‚vaardig vonnis, zal hen doen buigen en overwonnen worden. 
Gerechtigheid zal het einde wezen van alle wegen Gods. 
Daarom zal de Vredekoning „de aarde slaan met de roede 
Zijns monds, en met den adem Zijner lippen zal Hij den 
goddelooze dooden.” 

va VIV is eene schoone beeldspraak. vat is de staf, 
koninklijke scepter; hier genomen als instrument om mede 
te straffen. Dit zal bij den Messias zijn: de mond. d. í. 
het woord, dat Hij spreekt; het oordeel, dat Hij velt. *) 

YoN, dat hier in parallellisme staat met yW5, krijgt daar- 
door hier de praegnante beteekenis van: de goddeloozen 
der aarde, zooals de Targ. dan ook reeds geparaphaseerd 
heeft. De conjectuur: Y”y, tyran, die door velen wordt aan- 

-T 


bevolen, en zeer zeker een goeden zin zou opleveren, moet 


1) Jer. 18°: laat ons hem slaan met de tong. 
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toch als onnoodig worden afgewezen. LXX reeds las 
onzen text. 

Op te merken valt nog, dat Jesaja y\N en YY" hier 
collectief gebruikt voor: goddeloozen. Paulus echter heeft, 
in 2 Thess. 2 : 8 deze woorden aanhalend, yw“ zeer beslist 
individueel genomen, en den mensch der zonde er onder 
verstaan. Het één sluit het andere in: de mensch der zonde 
is de spits van de goddelooze menschheid. — Johannes 
heeft in Apoc. (1%, 195) het beeld van „de roede Zijns 
monds, daar verscherpt tot „zwaard”’, op Christus-in-heer- 
lijkheid overgebracht. 

V. 5. Het verhevene en verrukkelijke denkbeeld, dat er 
straks over Gods volk een Koning zal opstaan, die gerechtig- 
heid doen zal, en die trouw zijn zal, op Wien men zich zal 
kunnen verlaten, maakt zóó diepen indruk op den propheet, 
dat hij dit nog eens ophaalt en daarmede de schildering 
van den komenden Messias besluit. „Gerechtigheid toch 
zal de gordel Zijner lendenen zijn, en trouw de gordel 
Zijner heupen.” 

WN gordel, was een kleedingstuk, dat om de lendenen 
gedragen werd. En dat niet alleen, om het lange, ruime 
opperkleed bijeen te houden, maar ook om daardoor stevig- 
heid aan het lichaam te geven; om de spanning der spieren 
te vergrooten en tot grootere krachtsinspanning in staat te 
stellen. Zoo worden gordel en zich gorden methaphorisch 
gebruikt van „zich gereedmaken tot iets”. en dan steekt 
er vooral het denkbeeld in van kracht, waardoor men in 
staat is, zijne taak te vervullen (Job. 12%, 38°, 407; Jes. 5%, 
Ez. 23°). Dat komt uit in de meergebruikte zegswijze: 
gorden met kracht, Ps. 18% (2 Sam. 22%), 18%, 

Als God David, Cyrus toerust tot hun werk, dan heet 
dat: gorden (Ps. 18%, Jes. 45°). Zoo wordt God zelf gezegd, 
zich te gorden, als Hij Zijne groote, goddelijke macht 
openbaart, Ps. 65%, Ps. 931, — Hierop nu lettende, meen 
ik, dat de uitdrukking „gordel Zijner lendenen, —... heu- 
pen aanwijst, dat de Vredekoning tot voldoening Zijner 
taak alles zal in het werk stellen, en dat wel met groote 


Exegetica. 233 


inspanning, waartoe algeheele toewijding prikkelt en in staat 
stelt. Twee groote karaktereigenschappen, twee groote deug- 
den zullen Hem sterken: gerechtigheid en trouw. Beiden 
te nemen in ruimsten omvang. 

P3$ gerechtigheid, wil hier zeggen: dat de Vredekoning 
in alles recht wil zijn en doen. Het betaamt Hem, alle 
gerechtigheid te vervullen. Christus heeft dat reeds getoond 
in het opus humiliationis; Hij zal het straks laten zien, 
als het Vrederijk op aarde wezen zal. Hij zal dan èn 
tegenover God èn tegenover menschen zijn, zooals Hij 
naar Gods wil en roeping wezen moest. 

DAVAN trouw wijst aan, hoe die innerlijke zin voor recht 
bij Hem zijn zal: onveranderlijk, standvastig - dezelfde, 
zoodat men té allen tijde volkomen op Hem aan kan. Juist 
door dezen „gordel Zijner lendenen” is Messias het voor- 
werp van de vurige hope Zijns volks. Want onder Hem zal 
(zooals Jesaja dan in het vervolg propheteert) het Vrede- 
rijk heerlijk zich ontwikkelen en tot zijnen schoonsten bloei 
geraken. 


Met deze prophetie heeft Jesaja zijne voorzeggingen aan- 
gaande’ den komenden Messias, die ons in het Immanuels- 
boek bewaard zijn, volkomen afgesloten. In groote trekken 
staat ons duidelijk voor oogen geteekend het beeld van den 
grooten Koning, die bravay, met-ons-God, is. God en mensch 
zal Hij vereenigen en daarom zal Hij Zelve God en mensch 
zijn. En Hij zal heerschen over een rijk van ongestoorden 
vrede, dien Hij Zelf zal stichten en onderhouden, en waarin 
Hij de Zijnen zal doen deelen. ’s Werelds loop draagt er 
het zijne toe bij, om per antithesin deze schilderij te heer- 
lijker te maken. Vooral dagen als wij nu doorleven, van 
oorlog en revolutie, van ongerechtigheid en ontrouw, mogen 
Gods gemeente met verlangen de oogen doen richten naar 
de toekomst des Heeren, wanneer Gods Vredekoning Zijn 
Vrederijk in gerechtigheid en trouw eeuwig zal doen heerschen. 


ESE VVL VLBI: 


Maria’s Heilsverwachting 


door 
Dr. J. RIDDERBOS. 


Vroeger heb ik er in dit tijdschrift!) op gewezen, dat 
de heilsverwachting der „stillen in den lande” in de volheid 
des tijds door ons althans eenigszins kan worden gekend 
uit de lofzangen. waarin eene Maria, een Zacharias, 
een Simeon den aanvang der vervulling bezingen. Zij 
doen dit immers goeddeels in Oudtestamentische uitdruk- 
kingen; in dezelfde bewoordingen dus, waarin het Messi- 
aansche heil aan Israel was beloofd, en waarin de met deze 
Godsbeloften gedrenkte geest dier zangers gewoon was dat 
heil te noemen. k 

Op grond hiervan beschouwen we thans Maria’s lofzang 
(Luc. 1 : 46—55) als kenbron van den vorm, dien de Messi- 
aansche heilsverwachting in haar vroom gemoed had aan- 
genomen. 

Er is meermalen op gewezen, dat deze lofzang groote 
overeenkomst vertoont met het danklied, waarin na Samuels 
geboorte zich Hanna’s zieleweelde uitte (l Sam. 2: 1—11). 
Voor ons is dit slechts eene bevestiging van wat wij vroeger 
zagen aangaande het leven dezer vromen bij en uit de 
Heilige Schriften. Ook Maria, wie het vroeg eigen zal geweest 
zijn, om de dingen in haar hart te bewaren (Luc. 2 : 51), 
had de woorden van profeten en psalmisten, en ook dien 
ouden lofzang van Elkana’s huisvrouw in haar ziele opge- 
nomen, en ontleende daaraan nu de woorden, die uiting 
moesten geven aan de vreugde haars harten. 

Het „krachtig werk” (vs. 51), dat naar haar jubelend 
getuigenis door ’s Heeren arm gedaan is, kan natuurlijk in 
haar mond niets anders zijn dan de Messiaansche ver- 
lossing. Het kan niet bevreemden, dat zij hiervan spreekt 
als van iets, dat reeds is tot stand gebracht. Immers, in 
wat haar zelve door het woord des engels is aangekondigd, 


1) 14e jaarg., afl. 8. 
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en in wat reeds aan Elizabeth geschied is, zijn de be- 
ginselen van het groote werk des Heeren metterdaad aan- 
wezig. En nu treedt ze hier wel tevens op als profetesse : 
het door haar bezongen heil ligt nog goeddeels in de 
toekomst, haar kindeke is nog niet eens geboren. Maar 
zelfs in het woord der Oudtestamentische profeten wordt 
het nog toekomstig heil, wegens de zekerheid der ver- 
vulling, dikwijls geteekend als ware het reeds aanwezig. 
Hoeveel te meer kan dan Maria aldus spreken, wier gansche 
ziel wordt in beslag genomen door dit machtig feit, dat de 
vervulling thans een aanvang heeft genomen. 

Dit verlossingswerk wordt nu door haar op deze wijze 
bezongen, dat zij tegenover elkander stelt tweeërlei groep 
van menschen. Wie tot den eersten kring behooren worden 
aangeduid als „hoogmoedigen in de gedachten hunner 
harten”, als „machtigen”, die op „tronen” zijn gezeten, en 
als „rijken”. Daartegenover worden die van de tweede 
groep beschreven als „nederigen” en „hongerigen”, terwijl 
ze ook met den naam van „Israel worden genoemd. Het 
door ’s Heeren arm gewerkte heil bestaat dan hierin, dat 
Hij in de tot dusver bestaande verhoudingen een radi- 
calen omkeer teweegbrengt. De hoogmoedigen worden 
verstrooid, de machtigen van hunne tronen gestooten, de 
rijken ledig weggezonden; en daartegenover worden de 
nederigen verhoogd, de hongerigen met goederen vervuld, 
Israel Zijn knecht opgenomen. 

Bij de verklaring dezer woorden gaat het zeker niet aan, 
hier enkel aan gesteldheden des harten, aan een 
rijk-bij-zichzelf-zijn, en aan een geestelijken honger te willen 
denken. Veeleer is duidelijk, dat hier allereerst gewaagd 
wordt van tweeërlei uitwendigen toestand, waarin 
de beschreven menschengroepen zich bevinden. Vooral 
wat er gezegd wordt van de „machtigen”’ op hunne „tronen”, 
laat zulk een vergeestelijken geen oogenblik toe. Ook 
Maria’s eigen „nederheid”, waarvan ze in den aanvang 
heeft gewaagd, is niet haar nederige gezindheid, maar is 
de „lage staat”, waarin zij verkeert; en soortgelijk is bij 
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de „nederigen” en „hongerigen” althans allereerst te denken 
aan den uiterlijken nood, waardoor deze menschengroep in 
tegenstelling met de „machtigen” en „rijken” wordt gedrukt. 

Intusschen is zeker nog verder van de wijs, wie 
oordeelt, dat in dezen lofzang eenvoudig wordt gesproken 
van eene omkeering der maatschappelijke verhoudingen. 
Dit lied zou dan zijn voortgekomen uit een kring van 
armen naar de wereld, die in eene al te aardsche gezind- 
heid zich van het Messiaansche heil geen hoogere voor- 
stelling wisten te maken, dan dat de armen, dat beteekent 
dus zijzelven, dan verrijkt zouden worden, en de rijken 
en machtigen van thans, wier druk zij hadden gevoeld en 
wier voorrechten zij hadden benijd, dan van hun schatten 
en hun tronen zouden worden beroofd. Hiertegenover is 
scherp in het oog te vatten, dat nief die uiterlijke toestand 
de diepste oorzaak is, waarom bij Messias’ komst de een 
wordt verhoogd, de ander verstooten. Veeleer is die oor- 
zaak zuiver geestelijk van aard: immers met die „honge- 
rigen” en „nederigen' wordt niet eene bepaalde maat- 
schappelijke klasse bedoeld, maar „Israel, en Ísrael wordt 
opgenomen om de aan Abraham en zijn zaad gegevene 
belofte. De tegenstelling, die hier alles beheerscht, is daarom 
niet de maatschappelijke tegenstelling van rijk en arm, 
maar de geestelijke tegenstelling tusschen Israel, des Heeren 
erfvolk, en de aan dit volk vijandige wereldmacht. En dat 
deze tegenstelling nu hier wordt beschreven in dezen vorm, 
dat eenerzijds van „hongerigen”, anderzijds van „rijken” 
en „machtigen”’ gewaagd wordt, is omdat Maria’s lof- 
zang evenals zoo menige Oudtestamentische uitspraak !) 
uitgaat van de droeve ervaring, dat Israel, d. i. het ware 
volk van God, in deze wereld veelal smaad en druk moet 
ondergaan, en tegenover zich vindt eene aan Israel en 
Israels God vijandige wereld, die rijk en machtig is. 

Zoo was het oudtijds geweest, zoo was het ook in Maria’s 
dagen.. Zoo stond Israel, nog het uitverkoren volk des 


1) Vgl. dit Tijdschrift 15e jaarg., le afl, bl. 21 v.v. 
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Heeren, tegenover zijne Heidensche onderdrukkers; zoo 
stond in Israel zelf de kleine groep van ware vromen 
tegenover de velen,-die zich Israels druk niet aantrokken, 
en die, of in openlijke wereldgelijkvormigheid, of misschien 
onder een schijn van vroomheid, in den grond toch in de 
wereld hun troost zochten. 

Daarom is de tegenstelling in den grond der zaak eene 
geestelijke. Zoo bestempelt Maria de „machtigen” en „rijken” 
dan ook als degenen, die „hoogmoedig zijn in de gedachten 
hunner harten”, daar ze in het prat gaan op hun macht 
zich tegen God en tegen Zijn volk verheffen. En zoo ver- 
krijgt in tegenstelling hiermede de aanduiding der door 
Messias’ komst beweldadigden als „nederigen” en „honge- 
rigen’’ vanzelf deze nevenbeteekenis, dat zij in hun druk 
en nood genade ontvingen om zich voor den hoogen 
God te buigen en dat ze, door deze wereld onbevredigd 
gelaten, begeerig uitzien naar het toegezegde heil des 
Heeren. 

Nog klaarder treedt dit aan het licht door de omstandig- 
heid, dat zij aanvangt met te gewagen van haar eigen nood- 
stand, wanneer zij roemt, dat „Hij de nederheid Zijner 
dienstmaagd. heeft aangezien”. Dit wil niet maar zeggen, 
dat God door -haar lagen staat Zich niet liet weer- 
houden om haar thans zoo rijkelijk te beweldadigen; 
maar veelmeer, dat God met haar nederheid of vernedering 
als met een noodtoestand begaan werd, daarop in 
ontferming neerzag, om haar eruit te verlossen (vgl. 
1eSamsrle: :11): 

Op deze woorden valt nog een bijzonder licht, wanneer 
men ervan mag uitgaan, dat Maria uit het geslacht van 
David was. Wel zegt de Schrift dit met uitgedrukte woorden 
enkel van Jozef en niet van Maria, !) maar toch biedt ze 
o. i. genoegzamen grond?) voor het reeds door de kerk- 


1) Dit zou anders staan, indien, zooals sommigen aannemen, de door 
Mattheüs gegeven geslachtstafel die van Maria was; intusschen is deze 
meening met het oog op Matth. 1 : 16 kwalijk te handhaven. 

5 Vgl. Luc. 1 : 32; Rom: 1 : 3; Openb. 5 : 5; 22 : 16. Ook heeft 
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vaders en hervormers voorgestane en onder rechtzinnige 
uitleggers nog steeds gewone gevoelen, dat ook Maria van 
Davidische afkomst was. Hierin ligt te minder iets onwaar- 
schijnlijks, omdat bekend is, dat er destijds onder het 
Joodsche volk vele afstammelingen van David werden 
gevonden. 

Maar dan is het duidelijk, dat Maria’s „nederheid” of 
„lage staat” voor haar nog iets anders moet zijn geweest 
dan dat zij tot een geringen stand behoorde. Voor haar, de 
koningsdochter, was die nederheid eene vernedering, en 
in haar vernedering lag tevens die van haar geslacht en 
van haar volk. 

Daarom stellen we ons voor, dat die nederige staat voor 
Maria’s jeugdig gemoed menigmaal een voorwerp der over- 
peinzing is geweest. Tot haren vader David was toch de 
Goddelijke beloftenis gekomen: „uw huis zal bestendig 
zijn, en uw koninkrijk tot in eeuwigheid, voor uw aange- 
zicht; uw stoel zal vast zijn tot in eeuwigheid.” Heeft dan 
God Zijn verbond en Zijnen eed vergeten? Wel wist ook 
zij, dat Israel om zijne zonden werd gestraft, maar daar 
stond toch tegenover, dat Israels ontrouw Zijne trouwe 
nooit teniet kon doen. Daarom kon Ísraels vernedering, en 
de smaadheid, waarin het koningshuis verzonken was, niet 
enkel voor den trotschen Jood eene oorzaak van vleesche- 
lijke ergernis, maar ook voor het vroom gemoed eene aan- 
leiding tot bange aanvechting worden: „waar is nu uw God ?” 

Zoo is te verstaan met wat blijden jubel zij thans getuigt, 
dat Hij „de nederheid Zijner dienstmaagd heeft aangezien”, 
en is het zeer natuurlijk, dat zij de aan haar bewezene 
genade kan beschrijven als een Goddelijk meedoogen met 
haar vernedering en dat ze in de nauwste aansluiting daar- 
mede het over haar volk opgegane heil nu teekent als een 


Jezus zelf den naam van „zone Davids”, Hem door den volksmond meer- 
malen gegeven, nooit afgewezen (dat het volk Hem zoo noemde, kan 
hier natuurlijk op zichzelf niet als bewijs dienen; immers gold voor hen 
Jozef als Zijn vader). 
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verhoogen van het verdrukte Israel en eene vernedering 
van de gewelddrijvende goddeloozen. 

Maar zoo wordt in dit alles ons ook ontdekt, wat in die 
donkere dagen van moeizaam wachten het steunpunt harer 
ziele was geweest. Bij al de bange vragen, die daarbinnen 
rezen, was zij den blik der hope blijven richten op dien 
God van Israel, die niet beschaamt, wie op Hem wachten, 
maar hun gerechtigheid doet voortkomen als het licht, en 
hun recht gelijk den middag (Ps. 37 : 6). 

Maria’s heilsverwachting hield dus ten nauwste verband 
met de uitwendige toestanden, waaronder zij leefde. Wij 
kunnen ons dit niet licht te concreet voorstellen. Bij haar 
spreken van de „hongerigen” worden we ongetwijfeld 
herinnerd aan den socialen nood, waaronder zij en 
haars gelijken destijds gebukt gingen. *) 

Daarom hebben zij, die deze en dergelijke uitspraken 
der Schrift willen toepassen op de sociale kwestie onzer 
dagen, geen ongelijk wat het beginsel, schoon wel dikwijls 
wat de toepassing betreft. Het is zeker allerminst geoorloofd, 
haar spreken van de „hongerigen” en de „rijken” zonder 
meer toe te passen op de armen en de rijken in socialen 
zin: zij gaat er niet van uit, dat de rijken goddeloos zijn, 
maar dat de goddeloozen rijk zijn, en dit berust weer op 
de bijzondere politieke en religieuse wantoestanden, waar- 
onder Israel gebukt ging. Anderzijds wordt hier echter eene 
waarheid uitgesproken, die voor de verhouding tusschen 
de menschen in alle eeuwen van de grootste beteekenis is. 


Het oordeel Gods — zoo wordt hier gezegd — komt 
over een ieder, die op grond van aardschen rijkdom of 
aardsche macht — van welk karakter deze dan ook zij — 


zich tegen God verheft, en jegens menschen macht voor 
recht wil laten gelden. En daartegenover is het heil des 
Heeren voor degenen, die ook bij het lijden van onrecht 
de bron hunner sterkte zoeken niet in het vleesch, maar 
in den God des rechts. De gesteldheid des harten, die in 


1) Vgl. dit tijdschrift jaarg. 15, bl. 419 v.v.; 429. 
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dit alles aan een iegelijk mensch als ideaal en eisch wordt 
voorgehouden is zeker van de allergrootste beteekenis voor 
het verkeer van menschen onderling, speciaal ook voor de 
oplossing van wanverhoudingen, welke in dat menschelijk 
gemeenschapsleven zijn ontstaan. 

Een ander concreet punt is dit, dat Maria bij de „mach- 
tigen op hunne tronen” naar onze meening stellig mede 
heeft gedacht aan de Romeinsche of door de Romeinen 
gesteunde machthebbers, wier onrechtmatige heer- 
schappij over Israel den achtergrond vormde van heel dien 
tijdelijken nood, en van veel geestelijke aanvechting, die 
daarmede in verband stond. Ook Zacharias heeft het Mes- 
siaansche heil nadrukkelijk genoemd „eene verlossing van 
onze vijanden en van de hand aldergenen, die ons haten” 
(Luc. 1 : 71). We hebben vroeger!) gezien, hoe nauw dit 
samenhing met geheel den gang der Godsopenbaring. 


Intusschen, hoe concreet we ons dit verband tusschen 
den vorm van Maria’s heilsverwachting en den tijdelijken 
nood van haar zelf en van haar volk ook hebben voor 
te stellen, dit mag ons niet verleiden, om het diep-geestelijk 
karakter van heel hare verwachting ook maar een oogen- 
blik uit het oog te verliezen. De eigenlijke tegenstelliing, 
waarom het hier gaat, is noch de sociale tusschen rijk en 
arm, noch de nationale tusschen Romein en Jood, maar 
is, gelijk we zagen, de geestelijke antithese tusschen „degenen, 
die hem vreezen” en de „hoogmoedigen”, tusschen het 
ware „Ísrael”, des Heeren erfdeel, en de aan dat Israel 
vijandige wereld, hetzij deze buiten of binnen, de landpalen 
van Kanaän haar zetel had. Maria’s heilsverwachting is 
daarom de verwachting van het koninkrijk Gods, 
immers deze verwachting, dat Israels God Zijne koninklijke 
majesteit zal openbaren en daardoor, tot heil Zijns volks 
en glorie van Zijn naam, Zijn rijk zal doen komen, en 
het rijk der wereld zal ter neder werpen. 


1) Geref. Theol. Tijdschr. 17e jaargang bl. 381 v. v.; 429 v. v. 
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In de door ons gegevene omschrijving ligt nog een bij- 
zondere trek van Maria's heilsverwachting opgesloten, 
die aan onze aandacht niet mag ontgaan. In overeenstemming 
met de profetieën heeft zij het koninkrijk Gods verwacht 
in den weg des gerichts: haar heilsverwachting is ge- 
rich ts-verwachting. 

Wat in haar ziele leeft, is de hoop op de belofte, op 
zoo menige bladzijde des Ouden Testaments uitgesproken, 
dat Jehova, of ook Zijn Gezalfde, eenmaal Zijn koning- 
schap betoonen zal door te komen ten gerichte, om Zijn 
ellendig volk hun recht te schenken en den verdrukker te 
verbrijzelen. 

Al wordt het woord „gericht” door haar niet genoemd, 
de gedachte beheerscht haar ganschen lofzang. Ook het 
feit, dat zij een andermaal met zooveel kracht gewaagt 
van de barmhartigheid des Heeren, is hiermede aller- 
minst in strijd. Immers is juist dit het eigenaardige dier 
Oudtestamentische gerichtsverwachting, dat gerechtigheid en 
barmhartigheid, recht en genade hier geen oogenblik eene 
tegenstelling vormen: al het recht, dat de vromen bij 
God hebben, is hun uit genade geschonken, en wanneer 
Israel straks in nood verkeert, is het de barmhartig- 
heid huns Gods, waardoor Hij met hun lot bewogen wordt 
en aldus gedreven, om hun op hun klachten recht te doen. 

Het is eenerzijds duidelijk, dat deze gerichts-verwachting 
van Maria het toekomstig heil niet in al zijne klaarheid 
voor zich ziet. Inzonderheid aangaande de wijze, waarop 
dat heil des Heeren komt, zal eerst de vervulling het volle 
licht doen opgaan. Dan zal blijken, dat de komst van den 
Christus in tweeën uiteenvalt; en dat, voor Hij plaats neemt op 
den Rechtersstoel, Hij eerst nog den vollen rijkdom der genade 
zal openbaren aan een verloren geslacht; dat het gericht 
wordt uitgesteld; dat Hij, vóór Hij Zijne koninklijke 
macht betoont, komt als Profeet, om te prediken het aan- 
gename jaar des Heeren. en als Priester om Zijne ziel te 
geven tot een rantsoen voor velen. Zonder te zeggen dat 
Maria van dit alles uit de Oudtestamentische Schrift niets 
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heeft geweten, moeten we toch constateeren, dat ze het 
onderling verband dezer dingen stellig niet heeft doorzien, 
en dat voor haar geloofsoog, gelijk doorgaans in de profetie, 
de eerste en de tweede komst van den Messias in één 
beeld samenvielen. 

Ter anderer zijde blijft echter dit de hoofdzaak, dat hare 
door het schemerlicht der profetie geleide verwachting toch 
niet heeft gedwaald, maar het wezen van het toekomstig 
heil in waarheid heeft gegrepen. Ook al zullen er in vele 
komende eeuwen nog machtigen op hunne tronen blijven, 
die den trotschen nek verheffen tegen Israels God en Zijn 
gezalfden Koning, reeds thans wordt toch de wereldmacht 
in beginsel gefnuikt. doordat over den Overste dezer wereld 
het oordeel komt (Joh. 16 : 11), daar hij wordt gebonden 
en zijne vaten hem ontroofd (Matth. 12 : 29). Reeds thans 
wordt ook der hongerigen mond met goederen vervuld, 
doordat hun wordt ontsloten de rijkdom van des Vaders 
liefde en hun tegenover den wederpartijder de jubel op de 
lippen wordt gelegd: „God is het, die rechtvaardig maakt 
— wie is het, die verdoemt?” (Rom. 8 : 33 v.) En zoo 
ook het eindgericht nog moge toeven, eenmaal komt toch 
de dag, waarop alle macht der duisternis volkomen wordt 
teneergeworpen, en aan het volk, dat op den Heere hoopte, 
al Zijn beloften worden ingelost. 

Maria’s heilsverwachting zal niet worden beschaamd. 
Dat kan ook niet, want het is de verwachting des geloofs. 
Juist in het feit, dat ze het karakter van gerichts-ver- 
wachting draagt, komt dat zoo treffend uit. Bij oud-Israel 
toch was die gerichtsverwachting een opmerkelijk teeken 
van het diepgewortelde geloof, dat Israel krachtens het ver- 
bond der genade het recht des Heeren aan zijne 
zijde had. Het Farizeesche Jodendom had dit geloof 
niet weten vast te houden en daarom was hier de hoop 
op het reddende gericht of in vleeschelijke gerustheid 
ontaard of op den achtergrond gedrongen door de angstige 
vrees voor den gestrengen Rechter, voor Wien geen mensch 
bestaan kan. 
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Daartegenover nu vertoont Maria van zulk een angstige 
vreeze geen enkel spoor, maar blijkt zij, als vrucht van 
haar leven uit de Schriften, nog te staan in het kloeke 
geloof der vaderen, dat in welverzekerd vertrouwen zijn 
God en Rechter inwacht. 

Zij doet dit allerminst in eigengerechtigen zin: het 
rechterlijk ingrijpen van Israels God tot heil Zijns volks 
is voor haar, gelijk we zagen, niets anders dan een be- 
tooning van Zijn barmhartigheid. Al de grond harer 
hope is gelegen in het woord der belofte, dat „Hij ge- 
sproken heeft tot onze vaderen”, is het verbond met 
„Abraham en zijn zaad.” En dit niet verstaan in vleesche- 
lijken zin, waarin de Farizeeën zich beroemden Abrahams 
zaad te zijn, maar in den geestelijken zin, waarin het heil 
des verbondsis „van geslacht tot geslacht” voor „degenen, 
die Hem vreezen.’ Dat dit alles bij Maria meer is 
dan ijdele klanken, waarachter zich de vleeschelijke gezind- 
heid verbergt, daarvoor staat alles wat wij van haar weten 
ons borg. 

Het lijdt dan ook geen twijfel, of haar inwachten van 
het reddende gericht des Heeren heeft met vleeschelijke 
gerustheid niets te maken. Veeleer treedt ze hier voor 
ons als met beide voeten staande op den grondslag van 
dat verbond der genade, dat van oudsher de roem van het 
oprechte Israel was geweest. De wortel harer heilsver- 
wachting was niets anders dan datzelfde kinderlijk ver- 
trouwen op het woord haars Gods, waarom Elizabeth haar 
met de groetenis ontving: „zalig is zij, die geloofd heeft”. 


VERSLAG 


DER ZEVENDE ALGEMEENE VERGADERING VAN DE 
VEREENIGING VAN PREDIKANTEN VAN DE 
GEREFORMEERDE KERKEN IN NEDERLAND, 
GEHOUDEN WOENSDAG 18 EN DONDER- 
DAG 19 SEPTEMBER 1918 TE UTRECHT 
IN HET GEBOUW VOOR KUNSTEN 
EN WETENSCHAPPEN. 


(Vervolg en slot). 


22. Donderdagmorgen opent Ds. Vonk de vergadering 
met gebed nadat gezongen is Ps. 134: 1 en 2 en gelezen 
Jesaja 62. 

23. Prof. L. Lindeboom houdt ‚nu zijn referaat over: 
Nieuwe teekenen bij nieuwe tijden en spreekt ongeveer 
als volgt: 

Spr. begon met de herinnering van Jezus’ verwijt aan de 
Farizeeën en Schriftgeleerden, Matth. 16, dat zij wel de 
teekenen des hemels, niet de teekenen der tijden wisten 
te onderscheiden. Daarin is voor alle geslachten besloten 
de vermaning daarop acht te geven. 

De „tijd” in de H. S. begint met de schepping en loopt 
van „het begin” tot de voleinding, niet van „de wereld” — 
min-juiste vertaling — Matth. 28: 20, maar van den aeoon, 
den gang van de geschiedenis, de bedeeling der tijden, die 
in hare voleinding uitmondt in de eeuwigheid. De H. S. 
verbindt de tijdrekening aan de vervulling der Paradijs- 
belofte, Gen. 3:15, en daarom aan de geschiedenis van 
de heilige geslachten en het volk des Verbonds; de ge- 
schiedenis der Godsopenbaring is het middelpunt van de 
geschiedenis der wereld, die zij van daaruit belicht en in 
zoover vermeldt, als zij met haar in aanraking komt. Tee- 
kenen der tijden zijn zoodanige verschijnselen, die de 
onderscheidene tijden kenmerken in hun verhouding en 
beteekenis voor de komst van den beloofden Verlosser en 
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het Godsrijk. Het teeken is steeds de voortdurend op- 
tredende en voortgaande profetie, die de geschiedenis in 
hoofdlijnen voorzegt en voorteekent; de teekenen wijzen 
op hare vervulling van tijd tot tijd, door het verschijnen 
van bepaalde personen en zaken. De organische tijdkringen 
die den ongeloovigen onverklaarbaar blijven, zijn vrucht 
en bewijs van den onveranderlijken en door niets en 
niemand te breken raad van den Schepper en Regeerder 
aller dingen, die in elken nieuwen hoofdtijd der openbaring, 
nieuwe teekenen heeft gegeven, opdat de menschen Zijne 
gangen zouden kunnen zien en gesterkt worden in het geloof 
aan de waarheid Zijns Woords en de komst van den Christus. 
Op enkele van die teekenen en tijden in het O. en het 
N. T. vestigde spr. bizonder de aandacht. Na de voleinding 
der Godsopenbaring is niet meer de profetie het teeken der 
tijden, wèl de aanduidingen van het werk Gods in de wereld 
en in de gemeente door den H. Geest tot hare vervulling. 
De gebeurtenissen van onzen tijd roepen luide alle christenen 
tot biddend en wakend onderzoek der profetieën, om bij 
haar licht te verstaan wat God daarin tot ons spreekt en 
welke de bizondere roeping is van Zijn volk in dezen tijd. 
Opdat zij niet gelijk worden aan de dwaze maagden maar 
den Bruidegom tegemoet gaan, gelijk de wijze maagden, 
met olie in hare vaten. 

24. Bij de discussie die volgt zegt Ds. D. Hoek van 
Enkhuizen dankbaar te zijn maar niet voldaan. Het 
opschrift paste z.i. niet op het referaat. Hij heeft ook enkele 
vragen. Wat dunkt referent van den Antichrist? Zijn er in 
dezen tijd ook teekenen van den Antichrist? Wat dunkt 
referent van de natuurverschijnselen door de H. S. voor- 
speld? Zijn er nu in de natuur meer teekenen dan vroeger 
die ons de afwikkeling voorspellen? Ziet referent ook in 
de geestesrichting van den tegenwoordigen tijd een teeken? 

Ds. J. H. Lammertsma van Appingedam is ook 
eenigszins onvoldaan. Hij had zich voorgesteld meer van 
nieuwe teekenen te hooren. Ook had hij meer aandacht 
willen gevestigd zien op de prediking van het Evangelie aan 
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alle volken, het zalig worden van gansch Israël en de ver- 
achtering van de Christenen. Hoe moet, vraagt spr. opgevat: 
Zie, ik kom haastelijk? 

Ds. C. Bouma van Hoofddorp vraagt of de teekenen 
nu van dien aard zijn dat daaruit iets kan worden afgeleid 
voor de wederkomst van Christus? Zijn er nu nieuwe 
teekenen of alleen zulke die intenser zijn dan vroeger? 
Indien het laatste waar is kunnen we eigenlijk nooit zeggen: 
nu is het hoogste gekomen, dus komt Jezus spoedig. Spr. 
heeft er bezwaar tegen om het voorgevoel der Godzaligen 
als een teeken van de wederkomst van Christus te beschouwen. 
De Thessalonicensen hadden ook een voorgevoel dat Jezus 
spoedig komen zou, maar Paulus waarschuwt daartegen in 
zijn tweeden brief. 

Ten slotte vraagt nog Ds. J. Vonk van Maassluis 
of niet de verdeeldheid van Gods volk een jammerlijk teeken 
des tijds is en of niet met het oog op Christus’ wederkomst 
de Christenen zich moeten vereenigen? 

De referent is dankbaar voor de gedane vragen, maar 
men vraagt zoo ongeveer een verklaring van heel het Nieuwe 
Testament. Spr. heeft zijn onderwerp beperkt en wilde slechts 
de Schrift openen om leiding te geven in het stuk van de 
teekenen der tijden. Ds. Hoek verwijst spr. naar zijn eerlang 
te verschijnen rectorale oratie over: De weerhouding van 
den Antichrist. De teekenen van den Antichrist zijn er altijd 
geweest. Johannes spreekt van den geest van den Antichrist. 
Onze vaderen hebben zich hierin vergist. Zij zagen in den 
Paus den Antichrist. Dat gaf verwarring. Ook de Fransche 
Revolutie was wel anti-christelijk, maar is de Antichrist niet. 
Spr. erkent dat Rome nog een macht is tegen het ongeloof. 
Het in hevigheid toenemen der natuurverschijnselen be- 
schouwt spr. als een teeken des tijds. Ook de oorlog van 
nu is een teeken. God wierp den Dagon der cultuur neer. 
Zoo komt de dag van Christus nader. Ook de prediking 
aan alle volken is een teeken. De gebeurtenissen versnellen 
zich. Wat vroeger jaren duurde komt nu in enkele dagen. 
Zoo komt Christus haastelijk. De tijd is nabij. De Kerk 
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verwachte haar Koning in bruidstooi. De Thessalonicensen, 

zegt spr, hadden geen voorgevoel der godzaligheid, maar 

waren door geestdrijvers op een verkeerd pad gekomen. 

Spr. handhaaft de beteekenis van het voorgevoel der god- 

zaligheid voor de dingen die komen zullen. Of er uit de 

teekenen te concludeeren valt dat Christus spoedig komen 
zal, dat heeft de Heere voor zich behouden. 

Prof. Lindeboom ontvangt den dank der vergadering. Er 
wordt nu enkele minuten gepauzeerd. 

25. Ds. T. Ferwerda van Amsterdam ontvangt nu 
het woord voor zijn referaat: Wat heeft de Kerk in dezen 
tijd te doen, om haar invloed op het volksleven te handhaven ? 

Spr. ontwikkelt daarbij de volgende stellingen: 

1. De bewering als zou de Kerk haar invloed op het 
volksleven verliezen, mag niet voetstoots door ons 
worden toegegeven. 

2. Zal de Kerk haar invloed op het volksleven ook in 
dezen tijd handhaven, dan moet ze, zich verzettende 
tegen den allerwege opkomenden drang naar synthese, 
en tegenover het concurreerende optreden van allerlei 
religieuse vereenigingen en organisaties, welbewust zich- 
zelf blijven. 

3. De roeping der Kerk tegenover het volksleven is als 
een stad op den berg, de haar geopenbaarde waarheid 
Gods te belijden, deze voor de publieke consciëntie te 
leggen en aldus in te werken op de geestelijke stroomingen 
van haar tijd. 

4, Om deze roeping te vervullen, moet ze in belijdenis 
en prediking blijk geven haar tijd te verstaan. 

5. De belijdenis en de liturgische formulieren worden 
daartoe onderworpen aan een revisie, in dezen zin dat 
er plaats ingeruimd worde aan de groote cultuurvragen, 
die sinds Dordt zijn opgekomen, opdat de Kerk duidelijker 
dan nu het geval is, de taal spreke van onzen tijd. 

6. De prediking geve, zonder opzettelijk op de verschillende 
wijsgeerige en sociale problemen in te gaan, blijk, dat 
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er ernstig gerekend wordt met de vragen, waarmee de 
geloovigen van onzen tijd te worstelen hebben. 

7. De Kerk blijve zich steeds bewust dat het resultaat 
van een getrouw vervullen harer roeping nooit zal zijn 
een algeheele heiliging van het aardsche volksleven; 
dat integendeel naarmate het einde nadert, haar invloed 
schijnbaar geheel zal verdwijnen, doch dat ze genoeg 
heeft gedaan zoo ze in voor haar tijd verstaanbare taal 
den rechtvaardige heeft gezegd, dat het hem wèl-, den 
goddelooze dat hem kwalijk zal gaan. 


26. Bij het debat meent Ds. G. M. van Rennes van 
's-Gravendeel dat er in de tweede stelling een leemte 
is. Er zijn toch ook organisaties die de Kerk steunen en 
“niet met haar concurreeren. Moeten die niet bevorderd ? 
Spr. denkt b.v. aan den Bond van Jongelingsver. op Geref. 
Grondslag. Die bond moet de sympathie hebben van heel 
ons kerkelijk leven. Jongelingen klagen dikwerf over gebrek 
aan meeleven. Wat kan er gedaan om dit te bevorderen? 

Ds. G. Diemer van Marrum verblijdt er zich over dat 
referent zoo kloek de eere en de positie der Kerk hand- 
- haafde. Daarom is hem de toon der eerste stelling zoo 
sympathiek. Wij geven te veel toe aan de beschuldigingen 
die tegen de Kerk worden gericht. Wij, ambtsdragers 
moeten met gepaste vrijmoedigheid daartegen opkomen. 
Hij looft in dezen het optreden van Prof. Fabius. Een 
onderwerp als dit wordt zoo licht aldus opgevat: hoe moet 
de christelijke actie versterkt? Hoe het christelijk beginsel 
gepropageerd? Referent kwam op voor de Kerk en had 
dit nog sterker kunnen doen. De prediking is de hoofdzaak. 
In de historie heeft altijd weer de prediking de overwinning 
behaald. Dit had in het referaat nog meer op den voor- 
grond kunnen komen. Ook het lezen van preeken moet 
bevorderd en de opleiding moet vooral predikers vormen. 

Ds. K. J. Kapteyn van Giessendam heeft een vraag 
bij zich voelen opkomen e. w. deze, waar de Kerk zich 
zelf moet blijven en niet moet trachten door allerlei actie 
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invloed te oefenen, waar ligt dan het punt van aanraking 
met het natuurlijke leven? Wij bereiken door prediking 
alleen niet den breeden stroom van het buiten-kerkelijke 
leven. Spr. vraagt of niet de aanraking tusschen de Kerk 
en het volksleven ligt in den persoonlijken wandel der 
geloovigen. Daardoor moet onder het volk getuigd worden 
van de waarachtigheid van het geloofsleven en zoo zal de 
Kerk kracht oefenen. 

Dr. J. C. de Moor van Amsterdam die evenals de 
andere sprekers met groote instemming het referaat hoorde 
vraagt alleen of de vijfde stelling niet te sterk is. Moet de 
belijdenis telkens gewijzigd naar de cultuurstroomen? Voor 
theosofie e. d. liggen de beginselen ter beoordeeling reeds 
in de belijdenis. En er zou des veranderens geen einde 
zijn. Spr. acht herziening der belijdenis wel noodig, echter 
niet zoozeer in betrekking tot wat zich buiten de Kerk 
openbaart, maar wat binnen haar leeft. Spr. denkt b.v. aan 
het gezag der H. Schrift en aan de pluriformiteit der Kerk. 

Ds. C. Bouma van Hoofddorp zich aansluitend aan 
den vorigen spreker vraagt of niet onze belijdenisschriften 
ook formeel, in woordenkeus de taal van onzen tijd moeten 
spreken. Hij denkt b.v. aan de Zondagen 25 tot 31 van 
den Heid. Catechismus. 

Spr. zou wel gaarne de referaten afzonderlijk uitgegeven 
zien met nadere toelichting naar aanleiding van de debatten. 

Ds. W. F. C.van Helsdingen van Augustinusga pleit 
voor handhaving van den schat onzer belijdenisschriften 
en wijst op de scheuringen die oorzaak zijn van verlies 
aan invloed. Wij meenen de waarheid te hebben. Kunnen 
er geen conferenties worden gehouden van de verschillende 
Kerken om al Gods volk bijeen te houden. Spr. kan zich 
ook niet zoo geheel vereenigen met de bestrijding der 
N. C. S. V. Wij moeten daar onze beginselen indragen. 

De Heer Jac. v. Oversteeg van Amsterdam spreekt 
ook zijn hartelijke blijdschap uit over het behandelde. Spr. 
wil slechts iets vertellen. Het is + 40 jaar geleden dat 
eenige vrienden na het volkspetitionnement bijeen waren 
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en tot de conclusie kwamen dat als God ons een Synode 
van beteekenis gaf de Kerken en scholen gered waren. 
Spr. denkt aan den invloed o. m. van de Synode van 
Middelburg die voor zending, kerk en school zoo gezegend 
was. Spr. hoopt dat God ons nog meer schenke! 

Prof. L. Lindeboom van Kampen is ook van meening 
dat de vijfde stelling te algemeen is. Hij zou de wensche- 
lijkheid van herziening der belijdenis wel overwogen willen 
zien. Voor de laatste woorden in de laatste stelling had 
spr. liever een andere uitdrukking gewild b.v. dat de Kerk 
heeft te brengen de heerlijkheid Gods in Christus Jezus. 

De Referent dankt voor de milde wijze van beoordeeling 
en verheugt zich over de geanimeerde discussie. Ds. van 
Rennes antwoordt spr. die organisaties opzettelijk niet ge- 
noemd te hebben omdat van ambtelijken steun ten slotte 
toch weinig komt. Ze worden door een frissche prediking 
het best gesteund. Ds. Diemer dankt hij voor diens aan- 
vulling. Inderdaad op de prediking kan niet ernstig ge- 
noeg de nadruk worden gelegd. Wat Ds. Kapteyn zeide 
acht spr. wel juist, maar aanraking zoeken in den levens- 
wandel is toch het eenige niet. Men zou er door kunnen 
komen in ethische wateren. De Kerk moet zijn de geeste- 
lijke centrale. Spr. denkt aan de 80°r jaren. De Kerk kwam 
opnieuw tot vrijheid en tegelijk kwam op allerlei gebied 
actie. 

Dr. de Moor waarschuwde spr. niet te hard te loopen. 
Spr. wil wel voorzichtig zijn. Het is volstrekt zijn bedoe- 
ling niet bij iedere nieuwe vleug revisie te geven. Er is 
zèker onderscheid tusschen vragen binnen en buiten ons 
kerkelijk leven, maar spr. is van oordeel dat theosofie, 
Christian Science enz. reeds invloed hebben binnen ons 
kerkelijk leven. Wij moeten niet achter de feiten aanloopen, 
maar te voren waarschuwen. Onze belijdenis is een orga- 
nisch lichaam. Zij moet groeien en leven onder de leiding 
des H. G. als doctor ecclesiae. Er is bezwaar gemaakt 
tegen enkele bewoordingen van den Catechismus. Spr. 
erkent dat deze voor niet ontwikkelden soms moeilijk zijn, 
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maar voor anderen zijn ze dikwijls verrassend helder. Voor 
wijziging komen het eerst aan de beurt de liturgische for- 
mulieren, met name ook de gebeden. De historische lijn 
mag hierbij niet worden afgebroken. Ds. van Helsdingen 
wil conferenties van verschillende Kerken. Spr. wil nuchter 
zijn. Hij wil wel samenkomen met Kerken die met ons op 
den bodem van één belijdenis staan, maar spr. wil geen 
conferenties waar hij iets van zijn belijdenis moet prijs 
geven. De N. G. S. V. heeft zegen verspreid. Toch is spr. 
volstrekt overtuigd dat zij leidt tot ontbinding van het 
kerkelijke leven. Invloed onzerzijds is meer schijn dan 
wezen. Prof. Lindeboom vroeg een meer Evangelische 
formuleering van het slot der laatste stelling. Spr. heeft er 
niets tegen hoewel ook het Evangelie in zijn woorden inzit. 

Spr. wijst nog op twee artikelen van Prof. Slotemaker de 
Bruine die de vraag behandelen waarom zoovelen zich van 
het Christendom afwenden. Is het, zoo vraagt hij, om de 
vreemde uitdrukkingen als Drieeënheid e.d. Maar die heeft 
b.v. de theosofie niet minder (karma, reïncarnatie). Is het 
om de dogmatische formuleering? Maar ook de theosofie 
is vol dogma. Prof. Sl. d. B. eindigt zelf met een vraag. 
Maar voor ons staat het antwoord vast: wij kunnen de 
Kerk nooit aangenaam maken voor de wereld. Wij kunnen 
nooit zóó preeken dat het muziek wordt voor het onweder- 
geboren hart. 

27. Ten slotte komt na de middagpauze aan het woord 
Ds. Joh. Jansen van Ten Boer die een referaat uitspreekt 
over: 


Het verschijnsel van de verlating van den dienst des 
Weoords en de roeping der Kerken daartegen. 


Hij doet dit naar de volgende stellingen: 
IL. Het verschijnsel als zoodanig. 


1. Het verschijnsel komt, wat het aantal gevallen betreft, 
nog slechts sporadisch voor, maar neemt, in samenhang 
met andere verschijnselen en wat den ernst der gevallen 
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aangaat, zij het vooralsnog niet een verontrustend, 
toch wel een opmerkenswaardig karakter aan. 

2. Vroeger kwam het voor in tweeërlei vorm nl. in den 
vorm van trouwelooze verlating van den dienst, art. 80 
K. O., en in den vorm van overgang tot een anderen 
staat des levens, art. 12 K. O.; welke beide vormen wel 
onderscheiden moeten worden. 

3. In onzen tijd komt de eerste vorm tengevolge van de 
toepassing der bepalingen, dat geen dienaar in eene 
andere kerk mag worden bevestigd zonder wettelijke 
getuigenis zijns afscheids, enz, art. 5 en 10 K. O. en 
dat trouwelooze verlating van den dienst eene tucht- 
waardige zonde is, art. 80 K. O., hoogst zelden meer 
voor; maar is de tweede vorm, in samenhang met 
andere verschijnselen, eer erger dan beter geworden. 

4. De algemeene oorzaken moeten, in verband met andere 
verschijnselen, voornamelijk gezocht worden o.a. in gemis 
aan inwendige roeping tot het ambt; in gebrek aan 
ambtsgaven en bekwaamheden; in te weinige waar- 
deering van het predikambt; en in de secularisatie 
der kerken. 


IL. De roeping der kerken daartegen, 


1. De kerken moeten zoo veel mogelijk tegen dit ver- 
schijnsel waken, voornamelijk door bij hare dienaren 
en a.s. dienaren het besef te wekken, dat het predikambt 
een begeerlijk ambt is, dat een dienaar zijn levenlang 
aan den dienst is verbonden en dat hij alleen om 
groote en gewichtige oorzaken en in elk geval niet 
zonder het voornemen daartoe eerst aan het oordeel 
der kerken te onderwerpen, tot een anderen staat des 
levens mag overgaan; en niet minder door maatregelen 
te nemen, dat er bij de opleiding met de eischen en 
bezwaren van het predikambt ernstig worde gerekend. 

2. Zij moeten bij voorkomende gevallen een nauwkeurig 
onderzoek instellen naar de gronden of redenen der 
verlating, naar het beroep, dat men wenscht te kiezen, 
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en naar de bedoeling van den vrager nl. of hij alleen 
ontslag van den dienst met behoud van radicaal of 
ontslag van het ambt zelf met verlies van rechten en 
bevoegdheden bedoelt, om te weten of het geoorloofde 
of ongeoorloofde gevallen zijn. 

3. Zij moeten geoorloofde gevallen, indien noodig, legiti- 
meeren en, om misverstand te voorkomen, daarbij 
duidelijk uitspreken, dat behoudens een enkel geval, 
het ontslag sine honore plaats heeft. 

4. Eindelijk moeten zij ongeoorloofde gevallen met onder- 
scheid behandelen: in geval van trouwelooze verlating 
met schorsing of afstelling van den dienst, art. 80 K. O., 
maar in geval van neerleggen van het ambt er onder 
protest in berusten en, wanneer het onder ernstige 
omstandigheden plaats heeft, met de gewone tucht over 
de leden ingrijpen. 


28. Bij de bespreking die nu volgt erkent Ds. J.J. 
Koopmans van Raamsdonk den ernst der zaak. Hij 
vraagt naar aanleiding van stelling 1 4, wie oordeelen moet 
over gebrek aan gaven, de persoon zelf of de Kerk. Stelling 
H 1 bevat eigenlijk een aanklacht tegen de opleiding. Hoe 
kan hierin verandering komen ? 

Dr. A. A. van Schelven, benoemd Hoogleeraar, herinnert 
er aan dat hij geroepen werd over deze kwestie na te denken. 
Hij is door het gehoorde niet geheel bevredigd. Referent 
heeft wel gezegd dat het kerkelijk moet gaan, maar niet 
hoe dan. Een beroep op de Kerk, vooral van den laatsten 
tijd is moeilijk. Het is nu een warwinkel. Wij moeten van 
de historische methode af en deze zaak principieel aan- 
vatten. En dan liggen hier volgens spr. twee vragen, l°. op 
welke gronden is overgang tot een anderen staat des levens 
mogelijk. Op subjectieve of op objectieve gronden. Het 
referaat geeft hierin voor grensgevallen niet voldoende licht. 
20. Wanneer zal iemand den naam en de eere eens dienaars 
behouden? Het lijkt spr. onvoldoende te zeggen : als hij een 
geestelijken werkkring houdt. Het eenig criterium waarnaar 
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spr. meent dat het salvo of sine honore kan worden beslist 
is dat iemand in een kerkelijk ambt blijft. 

Ds. J. H. Lammerstma van Appingedam sluit zich 
bij den vorigen spreker aan en vraagt: wat zit er eigenlijk 
in verlating van den dienst. Wanneer iemand ziek wordt 
en dan tot een anderen staat des levens overgaat? Wanneer 
die overgang onvrijwillig is in verband b.v. met waarschijnlijk 
blijvende onbekwaamheid moet dan de ambtelijke relatie 
in ruste niet nader worden geformuleerd? Is dat niet noodig 
zoowel voor den dienaar als voor de Kerk? 

Dr. H. C. Rutgers blijkt ook niet geheel voldaan. De 
referent ziet verlating als een gevaar. Nu, zegt spr., dan 
mag het ook nooit geschieden. Er zijn gevallen waarin ieder 
toestemt dat de naam en de eere eens dienaars moet be- 
houden blijven. B.v. wanneer men als geestelijk verzorger 
optreedt. De plaatselijke Kerk kan dan een beroep uitbrengen. 
In andere gevallen is het soms moeilijker. Maar nu is er 
gansch geen regeling. Spr. oordeelt een objectieven regel 
noodzakelijk b.v. dat het een werkkring zij waarvoor theo 
logische opleiding noodig is. 

Dr. G. Ch. Aalders van Ermelo meent dat de kwestie 
vertroebeld is doordat twee zaken met elkaar in verband 
zijn gebracht. 1°. Er is een ongeregelde toestand ten op- 
zichte van hen die den dienst verlaten en een min of meer 
geestelijken werkkring aannemen. Hierover acht spr. door 
Dr. van Schelven en Dr. Rutgers genoeg gezegd. Maar 2° 
is ook de voorstelling gegeven alsof er mindere waardeering - 
zou zijn van het ambt. Spr. ziet niet zoozeer dit gevaar. 
Wel wanneer het ideale van de roeping daalde, dan zou 
er gevaar zijn. Spr. is niet overtuigd dat die daling er 
reeds is. Het geval met Ds. de Haas geeft nog geen recht 
op den predikantenstand de blaam te leggen als zou het 
hoogheilig karakter van het ambt dalen. Spr. gelooft ook 
niet dat hieraan moet worden toegeschreven dat er minder 
studenten in de theologie zijn. Vroeger kon men alleen 
onder ons voor predikant studeeren. Nu kan men op veler- 
lei wijze academische opleiding ontvangen. En nu zullen 
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zich meer alleen zij aanmelden die roeping gevoelen voor 
het predikambt. Spr. meent niet dat er oorzaak is om te 
spreken van secularisatie der kerk. Wij loopen nog geen 
gevaar ons als bestuurders van een vereeniging aan te mer- 
ken. En wat de opleiding betreft: niet de hoogleeraren, 
maar wij zelf zijn te beschuldigen. Als studenten waardeer- 
den we niet genoeg de studie in de ambtelijke vakken. 

De Referent dankend voor de belangstelling, antwoordt 
Ds. Koopmans dat wie aan zijn roeping gaat twijfelen in 
den kerkelijken weg dat moet meedeelen en laten behan- 
delen. Aan Dr. van Schelven en Dr. Rutgers antwoordt 
referent dat er nu eenmaal grensgevallen zijn en dat die 
er altijd zullen blijven. Men kan geen kerkrechtelijken 
regel maken die alle gevallen omvat. Spr. heeft den regel 
gesteld: behoud van een geestelijken werkkring. Maar dat 
is ook niet altijd nauwkeurig. In het kerkelijke leven moet 
daarvoor speling blijven. Elk geval moet op zichzelf beoor- 
deeld en tot oplossing gebracht worden. Onze groote cano- 
nicus, wijlen Prof. Rutgers ontried altijd het maken van 
algemeene regels. Een kerkenorde mag geen wetboek zijn. 

Aan Ds. Lammertsma antwoordt spr. dat verlaten van 
den dienst eigenlijk alleen beteekent: wegloopen en naar 
een andere gemeente gaan. Dat komt nu niet meer zoo 
voor. Daarom nam spr. het nu in de beteekenis van: over- 
gaan in een burgerlijk ambt. Wanneer iemand niet door 
eigen wil den dienst verlaten moet, dan is de kerkelijke 
regeling van zulk een geval zeker noodig. Bezwaar tegen 
de historische methode in zijn referaat is er volgens spr. 
niet. Hij heeft aanleiding genomen uit de gevallen die 
voorkwamen en die kerkrechtelijk behandeld. Voor een 
ius canonicum dat alles regelt voelt spr. niets. 

Aan Dr. Aalders stemt ref. toe dat de gevallen nog spo- 
radisch zijn. Maar zij zijn op zichzelf toch ernstig. Spr. 
stemt evenzeer toe dat veel schuld bij de studeerenden 
zelf ligt. De professoren moeten echter ook liefde voor deze 
vakken opwekken. Hij zou niet durven zeggen dat het 
gevaar van secularisatie niet bestaat. De kerk in ons land 
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en in het buitenland is daarvan niet geheel vrij. De ver- 
lating van den dienst, in den zin van wisseling met een 
burgerlijk beroep moet ernstig onder de oogen gezien worden. 

De Voorzitter, den referent dankend, wekt op deze zaak 
in de kerkelijke vergaderingen ter sprake te brengen. 

29. Het Bestuur zal overwegen een gedachte van Ds. 
C. Lindeboom van Amsterdam om een volgend jaar de 
vergadering op den eersten dag om acht uur te beëindigen 
en daarna om half negen b.v. gelegenheid te geven elkander 
ergens te ontmoeten. 

30. Ds. J. H. Lammertsma van Appingedam dankt 
het Bestuur zeer voor al het genotene. Ook voor de bemoei- 
ingen om het den predikanten mogelijk te maken naar 
Utrecht te gaan. Hij vraagt echter de betreffende circulaire 
voortaan wat vroeger te zenden. 

31. Ds. F. W. H. Bramer van Hoogeveen zou wel 
de bedragen der predikantstractementen in het Kerkelijk 
Handboek willen opgenomen zien. Dat kon tot verbetering 
leiden. De vergadering meent dat dit niet op haar weg ligt. 
De Deputaten Synodi zullen voortgaan hun invloed aan 
te wenden tot verbetering der tractementen. 

32. Ten slotte herinnert Ds. Vonk aan de zware dagen 
van rouw en krankheid door Prof. Lindeboom doorleefd. 
Hij spreekt zijn blijdschap uit over diens herstel en ver- 
tolkt aller bede dat de Heere hem, ook als Voorzitter onzer — 
Vereeniging, nog tot rijken zegen stelle. 

33. Nadat gezongen is Ps. 84: 3 en Ds. Vonk in dank- 
zegging is voorgegaan sluit de Voorzitter de vergadering. 


P. S. De presentielijsten waren geteekend door 146 
predikanten, 7 begunstigers en 2 bezoekers die den toe- 
gangsprijs hadden voldaan. 


Arnhem. J. G. KUNST. 


SMEER MAR 


KRONIEK. 


De Revolutie. — Artikel 36 Ned. Geloofsbelijdenis. 
— „Met God voor Nederland en Oranje”. — 
Het derde eeuwgetij der Dordtsche Synode. 

— Het Arminianisme en de Revolutie. 

— De souvereiniteit der Rede. — 

E voto dordraceno. 


Of de kronen 

Luister toonen, 

Volken, Staten, bloeiend staan, 
Langer stonde 

Duurt hun ronde, 

Maar hun avond spoedt toch aan. 


Aan deze regels van Bilderdijk zijn we dezer dagen wel 
herinnerd, nu de kronen rolden over de straat. 

Geen wereldrijk houdt op den duur stand. 

Waar is het Babel van Nimrod? Het Ninevé van 
Sanherib? Het Babylon van Nebucadnezar? Het Rome 
van keizer Augustus ? 

Ze zijn ondergegaan ! jk 

Napoleon heeft het op St. Helena moeten bekennen: 
„Alexander, Caesar, Karel de Groote en ik zelf, we hebben 
groote Rijken gevestigd op den grondslag van het geweld, 
maar die groote Rijken zijn ineengestort.” 

Alleen het Koninkrijk Gods, dat niet op geweld steunt, 
maar in het recht is gegrondvest, blijft onbewegelijk. 

Maar al kan de Revolutie in haar gevolg een geesel 
Gods zijn over het ancien régime, toch mag dit ons nooit 
verlokken om het beginsel zelf der Revolutie te verheer- 
lijken. Immers is dat de geest der verwerping van elk 
gezag, onderstbovenkeering van de door God gestelde orde, 
terzijstelling van de goddelijke autoriteit op ieder levens- 
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gebied. Daartegenover nu belijden wij in artikel 36 van 
onze Nederlandsche: Geloofsbelijdenis: „Wij gelooven, dat 
onze goede God, uit oorzaak der verdorvenheid des 
menschelijken geslachts, Koningen, Prinsen en Overheden 
verordend heeft, willende dat de wereld geregeerd worde 
door wetten en politiën, opdat de ongebondenheid der 
menschen bedwongen worde, en het alles met goede ordi- 
nantie onder de menschen toega. Tot dat einde heeft Hij 
de Overheid het zwaard in handen gegeven tot straffe der 
boozen en bescherming der vromen . . . . Voorts, een ieder, 
van wat qualiteit, conditie of staat hij is, is schuldig zich 
den Overheden te onderwerpen, schattingen te betalen, hun 
eere en eerbied toe te dragen, en hen gehoorzaam te zijn 
in alle dingen, die niet strijden tegen Gods Woord; voor 
hen biddende in hunne gebeden, opdat de Heere hen 
stieren wille in al hunne wegen, en dat wij een gerust en 
stil leven leiden in alle godzaligheid en eerbaarheid. En 
hierin verwerpen wij de Wederdoopers en andere oproerige 
menschen, en in het gemeen alle degenen die de Overheden 
en Magistraten verwerpen en de Justitie omstooten willen, 
invoerende de gemeenschap der goederen en verwarrende 
de eerbaarheid, die God onder de menschen gesteld heeft”. 

Dit gedeelte van artikel 36, dat zich keert tegen het 
Doopersche fanatisme van een Ján van Leiden en de 
zijnen, was opnieuw weer van kracht tegen de anarchistische 
en revolutionaire geesten ten onzent, die met een staats- 
greep dreigden. In hun eisch tot verjaging van de laatste 
Oranje voelden we dan ook een aanslag op het diepste 
leven van ons volk. Want onze gehechtheid aan het Oranje- 
huis heeft haar diepsten oorsprong in het verbond, door den 
eersten Willem van Oranje met den Potentaat der Poten- 
taten aangegaan tot handhaving van godsdienst en vrijheid 
in de Nederlanden. Geen wonder daarom, dat Deputaten 
van de Gereformeerde classis ’s-Gravenhage in allerijl tot 
al de Gereformeerde Kerken hier te lande het dringend 
verzoek richtten, nog in diezelfde „roode week” op Vrijdag- 
avond 15 November een Bedestond te houden, om den 
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Heere eenpariglijk te smeeken, dat Hij genadig afwende 
van ons arme Land en Volk en Vorstenhuis het gevaar 
der Revolutie, dat zoo nabij dreigde. En de Heere ver- 
hoorde ons gebed: De Revolutie werd afgewimpeld, en 
Maandag 18 November 1918 is geworden een dag van 
onbekend en onbeschrijfelijk enthousiasme, waarop de nog 
niet verouderde zinspreuk van ons volk „Met God voor 
Nederland en Oranje” als een nieuwen inhoud kreeg; toen 
de opeengepakte volksmenigte vóór het Koninklijk Paleis 
het Koninklijk gezin toezong: „Dat ’s Heere zegen op U 
daal”. 

Intusschen hadden onze Gereformeerde Kerken ’s Zondags _ 
tevoren het derde eeuwgetij der Dordtsche Synode herdacht. 
_ Oogenschijnlijk waren de tijdsomstandigheden niet bevor- 
… derlijk aan deze gedachtenisviering ; want hoofden en harten 
waren meer vervuld met de Revolutie dan met Dordt. 
Maar dit gaf juist gelegenheid om te herinneren aan wat 
Groen van Prinsterer eenmaal schreef: „Het Arminianisme 
bevat in kiem de leerstellingen der Revolutie”. 

Neen, het ging op de Dordtsche Synode tusschen de Re- 
monstranten en Contra-Remonstranten niet slechts om splin- 
terige godgeleerde kwesties. Het ging daar, gelijk S. d. B. 
nog pas in het Weekblad der Ned. Herv. Kerk schreef, 
over de allerlaatste en allerdiepste problemen ; formeel om 
de verhouding van het systeem en het leven ; materieel 
om de verhouding van God en den mensch.” 

Inderdaad, het ging om de ééne machtige tegenstelling, 
die telkens weer in allerlei tijd- en strijdvragen en onder 
allerlei vormen terugkeert: God of de mensch? Het gold 
de vraag: wat is uw uitgangspunt, waar legt ge het zwaarte- 
punt: in den Schepper of in het schepsel ? In geding was 
het beginsel der volstrekte souvereiniteit Gods. 

De toepassing daarvan is de leer der uitverkiezing. Want 
alle roem is niet uitgesloten, en de Heere God zou niet in waar- 
heid souverein zijn, en Zijn genade zou niet waarlijk vrij blij- 
ven, indien de bepalende oorzaak onzer zaligheid ten slotte 
gelegen zou zijn in de willekeur van het schepsel, en niet 


Kroniek. 260 


in het souvereine welbehagen Gods. Gelijk De Heraut 
schreef: „Het Arminianisme, onder den schijn van op te 
komen voor de zedelijke verantwoordelijkheid van den 
mensch, tastte aldus het grondbeginsel van de Gerefor- 
meerde Kerk aan; het voerde door zijn semi-pelagianisme 
naar de werk-heiligheid der Roomsche Kerk terug, en het 
baande door zijn rationalisme tegelijk den weg voor Socijn. 
Het miste alle religieuse diepte. Het bleef niet, zooals de 
Apostel Paulus, uit heiligen eerbied voor het ondoorgronde- 
lijke mysterie van Gods uitverkiezing staan, maar het 
trachtte de gerechtigheid Gods en de verantwoordelijkheid 
van den mensch te redden door op te heffen de souverei- 
niteit Gods, en door de zaligheid van den mensch, op te 
hangen aan het spinrag van zijn eigen wil”. 

Daartegenover heeft de Dordtsche Synode in haar Leer- 
regels de leer der uitverkiezing gehandhaafd. als een ver- 
borgenheid ja, maar tevens als de bron van ootmoed, van 
gemoedsrust en van dankbaren ijver. 

En tot op dezen dag is de leer der uitverkiezing nog steeds 
het kenmerk der zuivere prediking. Voor de gemeente is 
het shibboleth bij de prediking nog altoos : Remonstrantsch 
of Gereformeerd. 

En dat is ten slotte ook de kwestie. Ons standpunt ten 
opzichte van de erkenning der volstrekte souvereiniteit 
Gods is beslissend voor de uitkomst, waartoe we in alle 
mogelijke vraagstukken van godgeleerdheid en wijsbegeerte 
zullen geraken. Want er bestaat in den grond slechts één 
tegenstelling: „Uit God of uit de menschen”, „van boven 
of van beneden”, en die eene tegenstelling voltrekt zich 
op allerlei gebied, ook buiten de godgeleerdheid om. Het 
Remonstrantisme, ontdaan van zijn theologische vormen, 
is in zijn verborgen kern een grondbeginsel, dat, in voort- 
durende gedaanteverwisselingen, de waarheid Gods telkens 
weer van een andere zijde en op een ander terrein be- 
strijdt. Maar door het zwaartepunt uit God naar den 
mensch te verleggen, leidt het ten slotte, tot naturalisme, 
en rationalisme, tot scepticisme en atheisme. De Arminianen 
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zijn de wegbereiders der latere vrijdenkers geweest. Hun 
leer der algemeene genade was de brug over de klove, die 
het heidendom van het christendom scheidde. 

Reeds in Arminius’ dagen zijn uit de Remonstrantsche 
_gronddwaling door Huig de Groot allerlei beginselen afge- 
leid, die rechtstreeks de ontwikkeling der neologische 
richting op godgeleerd, en der revolutionaire richting op 
staatkundig gebied bevorderden. En terwijl op de Dordtsche 
Synode van 1618 en 1619 de Godgeleerden bezig waren, 
om de dwaling die de toekomst der kerk bedreigde, met het 
Woord Gods te weerleggen, wandelde daar over de straten 
van Dordt reeds de jeugdige wijsgeer Cartesius, die zonder 
zich te interesseeren voor de godgeleerde kwesties, straks 
het Arminianisme, dat als theologie te Dordt verworpen 
werd, weer als philosophie zou aandienen. 

Deze vader der nieuwere wijsbegeerte, ofschoon „bon 
catholique”, is toch tegelijk de apostel van het vrije denken. 
Zijn wetenschap en zijn geloof staan dualistisch tegenover 
elkaar. En het criterium der waarheid zoekt hij niet in de 
geopenbaarde kennisse Gods, maar in ’s menschen zelfbe- 
wustzijn. Niet de Openbaring Gods, maar de menschelijke 
Rede, is hem de bron der kennis. Het beginsel dezer wijs- 
begeerte is de souvereiniteit der Rede. Die Rede is haar 
niet slechts het instrument, waardoor we de Openbaring 
Gods opvangen, zooals ons oog het licht der zon opvangt, 
maar de bron zelve, waaruit haar het licht der kennis 
voortkomt. 

Hiermee is geloochend het feit van ’s menschen diepen 
val, waardoor de mensch, ook zijn verstand en rede, ver- 
duisterd is, en uit zichzelf onbekwaam tot eenig goed. Daarvan 
zeggen de Acta der Dordtsche Synode in hoofdst. 3 en 4 
van de leer der menschelijke verdorvenheid en bekeering 
tot God: „ofschoon den mensch na den val nog eenig 
licht der natuur is overgebleven, is het er toch zóó ver 
vandaan, dat hij door dat licht zou kunnen geraken tot een 
zaligmakende kennis van God, dat hij ook in zijn natuur- 
lijke en burgerlijke zaken dat licht niet recht gebruikt”. En 
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nog uitvoeriger geven de gedeputeerden der Zuid-Holland- 
sche Synode hun advies in dezen vorm : „Het verstand van 
den mensch is zóó verblind, dat het zelfs de kunsten en 
de wetenschappen, zonder een bizondere hulpe Gods, niet 
kan leeren, of daarin meester worden, noch ook in de natuur- 
lijke, burgerlijke en kerkelijke zaken, zonder deze zelfde 
hulpe Gods, recht kan verkeeren, en daarin het valsche van 
het ware, het goede van het kwade, het rechte van het 
verkeerde, het eerlijke van het oneerlijke en schandelijke, 
niet op behoorlijke en voldoende wijze kan onderscheiden”. 

Zoo heeft de zonde den geheelen mensch aangetast. En 
het verderf der zonde openbaart zich bij redelijke schepselen 
juist allereerst in hun verstand, dat zich aan de wet Gods 
niet wil onderwerpen, maar integendeel het souverein gezag 
der menschelijke Rede proclameert. En de religie van het 
ongeloof is ten slotte de dienst der Rede, waarbij een 
schoone vrouw als de godin der Rede onder allerlei uit- 
spattingen wordt aangebeden, gelijk in de Fransche Revolutie 
geschiedde. Naar de revolutie-leer moet heel het publieke 
leven overgelaten worden aan het redelicht van den natuur- 
lijken mensch, onafhankelijk van elk godsgeloof. Dat is de 
uitkomst van de Arminiaansche gronddwaling, waartegenover 
onze Dordtsche Vaderen het beginsel der volstrekte souve- 
reiniteit Gods op ieder levensgebied hebben gehandhaafd. 

En zóó is het tevens duidelijk, dat het geding, dat te 
Dordt beslist werd, blijvende beteekenis heeft voor alle 
tijden, en bijzonder voor onzen tijd. Want meer dan ooit 
gaat thans de tegenstelling door: Tegen de Revolutie het 
Evangelie. Zoeken we dan ook nu nog onze kracht in de 
belijdenis der volstrekte souvereiniteit Gods, overeenkomstig 
de plechtige gelofte, die eenmaal te Dordt werd afgelegd, 
om in deze rechtvaardige, godzalige en eenvoudige be- 
lijdenis van de souvereine genade Gods, standvastig te 
volharden, ze den nakomelingen onvervalscht na te laten, 
en ze tot de komst van onzen Heere Jezus Christus on- 
vervalscht te bewaren. 


J. CG. RULLMANN. 


SLEEVE SALSA 
RECENSIËN. 


T D. FRITZ BARTH, Die Hauptprobleme des 
Lebens Jesu, Eine geschichtliche Untersuchung, 
se dr. Gütersloh, C. BERTELSMANN, 1918, 
XVI + 303 bl, 6 Mk. geb. 7 Mk. 


Over dit boek zou ik wel een lang artikel willen schrijven, 
want dat verdient het ten volle. Nu dat moeilijk kan ge- 
beuren, bepaal ik me tot een kleine toelichting van de 
_ paradox, dat ik vele bezwaren heb, maar dat ik toch dit 
boek aan theologen hartelijk aanbeveel. Dat ik bezwaren 
heb, zal men begrijpen, als men hoort dat Barth niet slechts 
de historiciteit van enkele wonderen in twijfel trekt (bl. 113 
en 114), tornt aan de vervulling der profetie (bl. 170), niet 
weten wil van de plaatsvervanging van Christus (bl. 209), 
maar zelfs om nu van andere dingen maar niette spreken, 
de maagdelijke geboorte ontkent en daaarvoor een afkomst 
uit den hemel in de plaats schuift (bl. 270 vlg), Waarom 
ik het boek dan aanbeveel? Wel, wij kennen de Duitsche 
_ Nieuwtestamentici doorgaans alleen uit hun Inleidingen en 
Kommentaren en dan wordt veelal niet duidelijk, hoe 
eigenlijk hun standpunt is. En nu heeft Barth een boek 
geschreven, waarin hij toont volkomen op de hoogte te 
zijn, van wat er in Duitschland in de laatste jaren op 
Nieuwtestamentisch gebied verscheen, maar waarin hij ook 
kort en duidelijk laat uitkomen, hoe hij zelf en vele anderen 
over allerlei kwesties denken. Dit boek kan oogen doen 
opengaan, doen zien, dat veel wat ongevaarlijk lijkt, het 
inderdaad niet is. Men zal beter de kracht van verschillende 
uitdrukkingen en omschrijvingen gaan gevoelen. Barth 
schrijft, als in zijn Inleiding, bijzonder helder, brengt relief 
aan door zijn wijze van voorstellen, vermoeit niet met veel 
namen van boeken, maar haalt het voornaamste naar 
voren. Zoo laat zijn boek zich bijzonder aangenaam lezen. 
Jammer dat door den oorlog het papier zoo slecht moest zijn ! 


F. W. GROSHEIDE. 
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GEORG STOSCH. Die Weltanschauung der 
Bibel. IL. Die Bergpredigt Jesu als Evan- 
gelium. 2 Mk. III. Biblische Lichtblicke in 
den Verlauf der Kirchengeschichte. 3.60 Mk. 
Gütersloh, C. BERTELSMANN. 1918. 


Deze boekjes geven, wat ik zou willen noemen, meditaties 
op den grondtekst. Er is heel wat exegese in verwerkt en 
hier en daar treffen aardige opmerkingen. Toch zullen ze 
onder ons niet al te veel bevrediging geven, daar ze over 
het algemeen niet diep gaan. Het tweede deeltje behandelt 
negen gedeelten uit de Bergrede, het derde in de eerste 
helft zeven gelijkenissen en in de tweede acht stukjes uit 
de drie eerste hoofdstukken van Johannes’ Openbaring. 


F. W. GROSHEIDE. 


H. CG. VAN DEN BRINK. Uit Zijne volheid. 
Zeven preeken. Den Haag. J. BOOTSMA. 


Dr. H. BOUWMAN. Onder Zijne Vleugelen. 
Twaalf preeken. Kampen. J. H. KOK. 1918. 


Dr. V. HEPP. In heilig sieraad. Zeven predi- 
katiën. Kampen. J. H. KOK, 1918. 


Dr. K. DIJK. Geen Dageraad. Predikatie over 
Jesaja, 8: 20—23. Rijswijk. H. J. SPRUYT, 
1918. 


J. D. VAN DER VELDEN. De Weg ter 
Genezing. Biddagspredikatie over Jeremia 


8: 20—22. Rotterdam. J. P. UNGER, 1918. 


Hoewel er tegenwoordig veel critiek op onze preeken 
gemaakt wordt, mag aan den anderen kant met blijdschap 
geconstateerd, dat door velen in onze kerken de bediening 
des Woords gewaardeerd wordt. Dit blijkt o.a. uit het feit 
dat aan verscheidene dienaren des Woords met aandrang 
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verzocht wordt preeken uit te geven, en de uitgevers in 
dezen tijd van papierduurte er geen bezwaar in hebben 
weer met preeken aan de markt te komen. Zij worden 
gekocht niet alleen door kerkeraden van vacante kerken 
maar ook door particulieren die gaarne tot eigen stichting 
een preek lezen of een preek, die ze in de kerk gehoord 
hebben, nog eens thuis willen genieten. 

Van bovengenoemde preekenbundels zijn de eerste 
twee zilveren-jubileum-preeken. Ds. van den Brink biedt 
aan zijn vrienden onder den titel Uit Zijne Volheid, met 
zes andere preeken, de gedachtenispreek aan die hij bij 
de herdenking van zijn vijf-en-twintig-jarige ambtsbediening 
gehouden heeft. Prof. Bouwman, den dag herdenkend dat 
hij vóór 25 jaar het Evangelieambt te Berlikum aanvaardde, 
draagt den predikbundel Onder Zijn Vleugelen aan zijn 
geliefde vrouw op, die een kwart eeuw vreugd en smart 
met hem heeft gedeeld. Een aardig idee, op het zilveren 
huwelijksfeest zijn vrouw een preekenboeket te vereeren. 
Beide bundels bevatten over het geheel genomen uitnemende 
preeken. Er wordt goed geêxegetiseerd, de Schriftgedachte 
in duidelijke woorden vertolkt; alleen wenschte ik dat Ds. 
Van den Brink bij de behandeling van een Oud-Testamen- 
tischen tekst wat breeder had aangegeven wat een bepaald 
Woord Gods beteekende in en voor den tijd, waarin het 
gesproken werd. Bij beiden is de toepassing een integreerend 
deel van de preek, beiden wenden de tekstgedachten aan 
op het practische leven der gemeente, op het geestelijke 
leven in het bizonder, Vooral wat dit punt betreft zijn de 
preeken van Dr. Bouwman, waarin de toon ook iets warmer 
is dan in die van den anderen bundel, geschikt om: door 
jonge predikers ten voorbeeld genomen te worden. Bij 
beiden, en dat doet met name bij Van den Brink’s preeken 
over Oud-Testamentische teksten weldadig aan, is de pre- 
diking Christus-prediking. 

De stijl van deze preeken is sober. Geen oratorische ge- 
zwollenheid of gebruik van nieuwgebakken woorden. Van 
den Brink noemt in het Voorwoord de zijne „eenvoudige” 
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preeken. Nu, dat zijn ze ook. Maar dan in dezen zin dat 
(hoewel Van den Brink dit zelf niet bedoelde) eenvoud 
het kenmerk is van het ware. Bij beiden een rustige stijl, 
en niet-ingewikkelde zinsbouw, zoodat deze preeken er zich 
bijzonder toe leenen om in vacante kerken te worden gelezen. 

Van geheel anderen aard — velerlei gaven, maar dezelfde 
Geest! — zijn de preeken, die Dr. V. Hepp onder den 
titel Een heilig sieraad heeft uitgeven. Een ouderling, die 
in eene eenvoudige dorpsgemeente ’s Zondags moet „lezen”’, 
zal in dezen bundel niet veel van zijn gading vinden. De 
zinsbouw is hier en daar wat vreemd, de schrijver maakt 
nieuwe woorden als bitsen, angstigen, enz., de stijl is soms 
zeer gezwollen en de beelden zijn wat gezocht. De preek 
over Ps. 110 : 3 b.v. eindigt met deze expectoratie tot 
den geloovige: 

„Nog een wijle en ge zult als een dauwdrup hangen 
aan de bladeren van den Levensboom in het nieuwe Paradijs. 

Of neen. Ge zult als een dauwdrup wiegelen aan de 
vleugelen der serafijnen voor den troon. 

Of neen. Ge zult als een dauwdrup de haarlokken uws 
Konings bevochtigen en daar perelen eeuwig en altoos.” 

Me dunkt, een nuchter denkend mensch, die dit leest, 
zal minstens glimlachen. 

Toch — dit blijkt uit alles — is in deze preeken een 
talent aan het woord, een talent dat zich nog te veel gaan 
laat en zich niet voldoende beheerscht, maar onmiskenbaar 
een talent. Dr. Hepp heeft een eigen manier van zeggen, 
een puntige dictie, die treft. Het Woord Gods wordt 
daarbij in verband gebracht met de problemen die in onzen 
tijd aan de orde zijn, en wordt bediend in een anderen 
vorm «dan we gewoon zijn, maar toch op interessante manier. 
Vervelend zijn deze preeken allerminst. Daarbij behandelen 
ze geen algemeene waarheden, maar speciale stoffen. Voorts 
bieden ze religieuze psychologie; het geestelijk leven wordt 
geanalyseerd, de gebreken en fouten ontdekt, de weg ter 
genezing aangewezen. Bij het zelfonderzoek in het inwendige 
des harten licht deze prediker u met zijn lamp voor. Uit dit 
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oogpunt zijn de preeken over Het verlaten van de eerste liefde, 
Eenzijdigheid en De Eenzaamheid bepaald verdienstelijk. 

Indien ik nog een opmerking zou willen maken, zou 
het deze zijn dat de exegese niet overal even sterk is en 
de tekstgedachten in samenhang met het tekstverband 
niet voldoende ontwikkeld zijn. Misschien hangt dit hier- 
mee samen dat de meeste teksten zeer klein zijn, en ook 
dat er geen tekst bij is waarin het dogmatisch of didactisch 
element bizonder overweegt. De preeken over Eenzijdigheid 
en De Eenzaamheid gaven soms den indruk meer thema- 
tisch dan textueel te zijn. 

Het is te hopen dat Dr. Hepp die voor den kansel 
zulke uitnemende gaven bezit, ons nog menige bundel 
schenke, en ons het Woord Gods aanbiede in een vorm 
geschikt voor dezen tijd, maar toch niet al te nieuwer- 
wetsch of te hoogdravend. 

Ten slotte twee gelegenheidspreeken van Dr. Dijk van 
den Haag en Ds. van der Velden te Kralingen. De preek 
van Dr. Dijk is uitstekend zoowel wat exegese, als toe- 
passing betreft. Deze prediker verstaat het Woord Gods en 
ook zijn tijd. Het is te begrijpen, dat vele hoorders 
wenschten dat deze preek in druk verscheen. De weg ter 
genezing van Ds. van der Velden is een diep-ernstig tijd- 
woord. Dat ook hier goede uitlegging der H. Schrift wordt 
geboden is te verwachten van den man, die ons in zijn 
Liederen hammaäloth zulk uitnemend werk schonk. Alleen 
trof het mij dat in deze biddag-predicatie het thema ont- 
breekt; de weg fer genezing is blijkbaar als opschrift en 
niet als thema bedoeld; anders zou het thema identisch 
zijn met het derde deel, wat niet mag. Ontbreekt het 
thema, dan lijdt mi. de eenheid in de preek altijd 
eenigszins schade. 

Uit al deze preeken blijkt dat, al is er reden om over 
een en ander te klagen, we God mogen danken dat er 
in onze kerken tal van predikers zijn, die het Woord Gods 
getrouwelijk bedienen naar de behoeften van dezen tijd. 


T. HOEKSTRA. 
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J. H. LANDWEHR. De gewijde geschiedenis, 


voor kleine kinderen in vragen en ant- 


woorden. Kampen, J. H. KOK. 1918. 


Hoewel ik in het algemeen geen voorstander ben van 
vraagboekjes, schijnt het gebruik van een vraagboekje op 
de catechisatie voor kinderen van 9—12 jaar nuttig te zijn. 
De bestaande vraagboekjes van dit soort worden overtroffen 
door hetgeen Landwehr nu geeft. Hier is in keuze van 
stof en vorm van vragen bereikt, wat een catecheet maar 
kan wenschen. Moge het nu ook gebruikt worden, want 
kinder-catechisatie is noodig. 


T. HOEKSTRA. 
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Het verschijnsel van de verlating van den dienst 


des Woords en de roeping der kerken daartegen’) 
DOOR 


Ds. JOH. JANSEN te Ten Boer. 


Het verschijnsel van de verlating van den dienst des 
Woords is, èn om zijn kerkrechtelijk èn om zijn 
geestelijk belang, ten volle onze aandacht waard. Temeer, 
omdat het niet geheel los en op zich zelf staat, maar 
door andere, verwante verschijnselen omlijst wordt. Het 
kerkelijk leven is nu eenmaal geen aggregaat van losse, 
op zich zelfstaande gebeurtenissen. Het eene verschijnsel 
staat doorgaans met het andere in verband. Zij komen meest 
alle op uit een gemeenschappelijken zielkundigen bodem. 
Zoo is er in den jongsten tijd heel wat geschreven over 
het geestelijk gevaar, dat de kerken dreigt door het tekort 
aan predikanten. Er zijn kleine kerken, die wegkwijnen, 
omdat zij geen dienaar des Woords kunnen krijgen. Men 
wees er echter op, dat de predikantennood in verband 
staat met den nood der predikanten, d. i. met de traktements- 
quaestie. Op enkele classen is voorts de aandacht gevestigd 
op het dralen der candidaten in de Theologie, eer ze zich 
beroepbaar stellen, dat waarlijk niet alleen te verklaren is 
uit de zucht naar den doctorstitel, maar mede uit den drang 
om zich door verdere oefening en studie te bekwamen voor 
de bediening en te wapenen tegen de moeilijkheden en 
tegen de critiek, die hen straks wacht in de gemeenten. Nog 
pas is er druk gerefereerd en gedebatteerd over de critiek 
op onze preeken, een verschijnsel, waardoor onze jonge- 
lingen zeker niet worden aangemoedigd om zich voor het 
predikambt voor te bereiden. Wij voegen er nu nog een 


1) Dit referaat, op de Gereformecrde predikantenconferentie van 18 en 
19 Sept. ’18 te Utrecht gehouden, is met eene kleine wijziging, om den 
referaatvorm eenigszins weg te nemen en met een korte aanvulling in dit 
Tijdschrift geplaatst. Zie de Stellingen in de vorige aflevering van dit 
Tijdschrift, blzz. 251-—253. Ake); Er Io 
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nieuw verschijnsel aan toe, nl. dat van de verlating van 
den dienst des Woords, waarop voor zooverre ik weet, 
nog niet opzettelijk de aandacht is gevestigd. Al deze ver- 
schijnselen, die thans aan de orde zijn in ons kerkelijk 
leven, de predikantennood, de traktementsquaestie, de critiek 
op onze preeken, het talmen der candidaten, eer ze zich 
beroepbaar stellen, en ons tegenwoordig onderwerp, het 
verlaten van den dienst des Woords, staan min of meer 
met elkander in verband en zijn wilde loten, die uit gemeen- 
schappelijke dieperliggende wortelen opkomen. Wij zullen 
trachten de verlating van den dienst des Woords eerst 
als kerkelijk verschijnsel zielkundig te verklaren en daarna 
als kerkrechtelijk vraagstuk nader te behandelen. 


E 


1. Het verschijnsel van de verlating van den dienst des 
Woords, doet zich nog slechts sporadisch voor. Een nauw- 
keurige statistiek kan ik er niet van opgeven. Het heeft 
nog geen afzonderlijk beschreven geschiedenis. De gevallen 
liggen nog verscholen in de meerendeels onuitgegeven 
notulen en acta van kerkeraden, classen en particuliere 
synoden. Zoo nu en dan doet zich een geval voor in de 
kerken van onderscheidene belijdenis. Wanneer wij ze alleen 
maar tellen, dan zijn ze nog weinig in aantal. Een, twee, 
hoogstens drie gevallen in het jaar, op de ruim 550 predi- 
kanten der Gereformeerde kerken; en evenzoo vier tot 
hoogstens zeven à acht gevallen, op de ruim 1600 predikanten 
der Ned. Herv. kerk, is wel een droevig, maar toch direct 
geen verontrustend of dreigend verschijnsel. Maar wanneer 
wij ze wegen en in samenhang met andere verschijnselen 
beschouwen, nemen ze, zij het vooralsnog geen verontrus- 
tend, toch wel een opmerkenswaardig karakter aan. Het 
getal alleen beslist hier niet. Het gewicht is van meer 
beteekenis. Eén geval kan van zoo grooten invloed zijn, 
dat het tien gewone gevallen overtreft. Stel dat een Paulus 
zijn apostolisch ambt had neergelegd, de christelijke kerk 
zou meer schade geleden hebben, dan dat tien Demassen 
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de tegenwoordige wereld weer lief kregen en tot de zilver- 
mijnen in Thessalonica terugkeerden. Bovendien staat de 
verlating van den dienst des Woords in verband met de 
geestesstroomingen onzer dagen en met andere kerkelijke 
verschijnselen; bijv. met den predikantennood, waaruit 
blijkt dat het predikambt niet zoo begeerlijk meer is; met 
de critiek op onze preeken, die de liefde tot het ambt niet 
aanblaast, maar eerder uitbluscht; en met het wachten der 
candidaten om zich beroepbaar te stellen, dat maar al te 
zeer verraadt hoe jonge candidaten reeds tegen de bediening 
van het ambt opzien. Al deze verschijnselen samen wijzen 
op het dreigend gevaar, dat het predikambt bij sommige 
zijn hoog en heilig karakter verliest. 

2. Van den aanvang der hervorming af, deed zich het 
verschijnsel reeds voor en wel in tweeërlei vorm, die goed 
onderscheiden moeten worden. 

Vooreerst, in den vorm van trouwelooze verlating des 
dienstes, een van die grove zonden, die naar art. 80 K. O. 
waardig zijn met opschorting of afstelling des dienstes ge- 
straft te worden. Ambtelijke desertie dus, die nog al eens voor- 
kwam. De aanvankelijk nog ongeordende toestanden na de 
hervorming brachten mee, dat slecht onderlegde, onbekwame, 
wispelturige dienaren, die het met hun kerkeraad en gemeente _ 
niet langer konden vinden, zonder wettelijk afscheid van 
hun gemeente en classe, soms zoo maar met de noorderzon 
vertrokken, en allerlei pogingen aanwendden om zich elders 
in eene gemeente in te dringen. Een paar voorbeelden 
mogen het illustreeren. Michael Andriesz. had zijne gemeente 
van Heenvliet trouweloos verlaten, zonder attestatie van 
zijn kerkeraad en van de classe den Briel te vragen en 
zich in Dirxlandt ingedrongen. Later was hij van Dirxlandt 
„met grooter swaricheyt” naar Zevenhuizen getransfereerd 
en eindelijk op aandrang van de kerk van Zevenhuizen 
wegens onkerkelijk leven door de particuliere synode van 
Rotterdam, 1581, uit zijn ambt ontzet!). Michael Pietersz. 
werd beschuldigd, dat hij zijne gemeente van Cudelsteert 
1 Reitsma en van Veen, Acta enz. II, blz. 140, 141, 194, 208, 211—217 
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„onbehoorlick”’ verlaten „ende hem tot eene andere (nl. die 
van Barendrecht) begheven hadde ende daarom behoorde 
tot zijn kercke, van dewelcke hij gescheijden was, weder te 
keeren’, maar hij wist de particuliere synode van ’s Graven- 
hage, 1591, te bewegen, dat hij te Barendrecht mocht blijven *). 
Evenzoo heeft Wilhelmus Oosterzee zijne gemeente van 
Hoornaer en Didericus Kamphusius die van Vleuten trouwe- 
loos verlaten °). Het waren al te maal gevallen die zich ken- 
merkten door deze eigenaardigheid, dat zulke deserteurs 
niet het ambt zelf neerlegden, maar uit hunne gemeente 
gingen loopen, om elders weer eene gemeente aan te nemen. 
Dus overloopen van de eene tot een andere gemeente. 
Voorts, in den vorm van nederleggen van het ambt zelf, 
om tot een anderen staat des levens over te gaan, art. 12 
K. O. Ook hier geven wij een paar voorbeelden ter toelich- 
ting. De acta van de particuliere synode te Haarlem, 1582, 
melden, dat Johannes Veenradius, predikant te Meerkercken 
„van synen dienst, huysfrouwe ende kynderen in den crych 
verloopen is” en dat hij daarom „met verclaringe van 
afstellinge syns diensts ende voirt gradatim tot anderen 
censueren na gelegenheyt ende bevinden der saecken” 
gestraft moest worden®). De acta van de particuliere synode 
van ’s Gravenhage, 1591, vermelden van Johannes Blockius, 
predikant te Klundert, dat hij zich „onder den soldaten in 
eenich crygsofficie” begeven, „ende den dienst des predick- 
ampts verlaten” had®). En van Johannes Ampsyng, predi- 
kant te Haarlem, wordt verhaald, dat hij „den kerckendienst 
verlaet ende hem begeeft tot een ander professie’ waarover 
toen op de particuliere synode van Edam, 1572, heel wat 
te doen is geweest”). Het kenmerkende van dezen vorm 
bestaat hierin, dat zij niet slechts de bediening, maar het 


1) Reitsma en van Veen, Acta enz. II blz. 393. 
2) Idem III blz. 16 en IV blz. 420. 

3) Idem I blz. 105. 

4) Idem II : blzz., 392, 451. 

9) Idem 1: blzz. 166, 174—183 vv. 
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bezit van het ambt zelf verloren, om tot een of ander 
wereldlijk of burgerlijk beroep over te gaan. De redenen waren 
verschillend: òf omdat de krijgsdienst hen aantrok; òf 
omdat zij van geloofsovertuiging veranderden; òf omdat de 
last van het ambt hen te zwaar werd; òf omdat zij aan 
eene of andere zonde schuldig stonden en, om aan de 
schande en aan de tucht te ontkomen, heil gingen zoeken 
in de vlucht. 

3. Nu is dat eerste geval nl. de trouwelooze verlating 
van den dienst, sinds de 16e eeuw zeer verminderd. En 
wel door een tweetal bepalingen. Eenerzijds door de bepa- 
ling, dat geen dienaar zonder wettelijke getuigenis zijns 
afscheids van de kerk en classe, waar hij gediend heeft in 
eene andere kerk mag bevestigd worden, artt. 5 en 10 K. O. 
En anderzijds door de bepaling, dat trouwelooze verlating 
Zijns dienstes en indringing in eens anderen dienst met op- 
schorting of afstelling zijns dienstes gestraft moest worden, 
art. 80 K.O. Er waren in den eersten tijd nog wel dienaren, 
die zich ook aan deze dubbele omheining niet stoorden en 
toch in eene andere gemeente wisten in te dringen, maar 
allengs gelukte het den classen toch, deze ongeregelde ele- 
menten aan banden te leggen en aan orde en regel te 
wennen. Thans komt zulk een looperij dan ook zelden 
meer voor. De handhaving van even genoemde bepalingen 
der kerkenordening maakte het overloopen van de eene 
naar de andere gemeente onmogelijk. Een enkel geval, 
dat zich nog eens voordoet — wij herinneren ons in de 
laatste 25 jaren slechts één à twee voorbeelden, die er nog 
maar iets op gelijken — bewijst juist, dat een predikant 
wel uit zijn gemeente kan wegloopen, maar dat hij niet 
gemakkelijk eene gemeente vindt, die hem aanneemt. De 
deuren der kerken zijn voor dergelijke loopers zorgvuldig 
gesloten. De looperij is verloopen. 

Maar het neerleggen van het ambt, om tot een anderen 
staat des levens over te gaan is, èn wat het aantal gevalten 
aangaat èn wat den ernst der gevallen betreft, eerder erger 
dan beter geworden. Het mag, wat het aantal betreft, direct 
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nog geen verontrustend verschijnsel wezen, er doen zich 
toch in den jongsten tijd enkele gevallen voor, die èn op 
zichzelf genomen, èn in verband met de geestesstroomingen 
van onzen tijd en andere kerkelijke verschijnselen, niet 
zonder zorg zijn. Wanneer een jeugdig dienaar zijn predik- 
ambt, van Christenwege hem opgelegd, met het beroep van 
advocaat verwisselt; of wanneer een ander jeugdig dienaar, 
die zich eerst aan den predikdienst en later zelfs aan den 
dienst der zending gaf, zoo maar, eigenwillig en eigenmach- 
tig, aan de kerk, die hem uitzond, bericht, dat hij als 
directeur van een rijksopvoedingsgesticht optreedt en zelfs 
zijn lidmaatschap der Gereformeerde kerk, waartoe hij 
behoort, opzegt, omdat hij het met de belijdenis der Gere- 
formeerde kerken niet meer eens is; of wanneer, zooals de 
bladen nog pas de vorige week meldden, een doopsgezind 
predikant als distributieambtenaar optreedt, dan staan de 
kerken een oogenblik versteld en vragen zich af: met welk 
een verschijnsel hebben wij hier toch te doen en wat mag 
daarvan de oorzaak toch wezen? 

4. Bij het opsporen van deze oorzaken moeten wij wel 
onderscheiden tusschen de afzonderlijke gevallen en het 
algemeen verschijnsel. Elk geval heeft zijn eigen afzonder- 
lijke oorzaken. Maar als algemeen verschijnsel staan ze in 
verband met andere verschijnselen in het kerkelijk leven 
en moeten ze uit algemeene stoffelijke, zedelijke en geeste- 
lijke oorzaken worden verklaard. 

Vooreerst, uit hef liefkrijgen van de tegenwoordige wereld. 
Wanneer iemand, zooals van Demas gemeld wordt, zich eerst 
wel aan den dienst des Evangelies heeft overgegeven, maar 
later tot het ontginnen van de zilvermijnen in Thessalonica 
of tot een meer winstgevend beroep terugkeert, 2 Tim. 4 : 10. 

Voorts, uit gemis aan inwendige roeping tot en overgave 
des harten aan het predikambt. Wanneer zoo iemand, ’t zij 
dan op aandrang van zijn ouders, ’t zij dan uit vrije bewe- 
ging, predikant geworden is, en later, niet maar in eene 
opwelling van moedeloosheid, maar na biddende overweging, 
tot de erkentenis komt, dat de inwendige roeping tot en de 
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overgave des harten aan het ambt bij hem ontbreekt, 
zoodat hij eerlijkheidshalve het ambt wel moet neerleggen. 

Ten derde, uit gebrek aan ambtsgaven en bekwaamheden. 
Hierbij zij men echter voorzichtig. Mozes meende ook onge- 
schikt te zijn voor het ambt, omdat hij zoo zwaar van tong, 
en Jeremia, omdat hij te jong was. Wie onder de dienaren 
des Woords zucht wel niet eens als de rustdag weer nadert 
en weer twee preeken gereed moeten zijn. Vele van die be- 
zwaren zijn in den weg des gebeds en der volharding wel 
te overwinnen. Eene zwakke stem kan gevormd, een spraak- 
gebrek menigmaal verholpen, en de vaardigheid in het 
preeken-maken door oefening verkregen worden. Maar 
wanneer iemand, die wel zijn studie volbracht heeft en 
enkele jaren in een gemeente werkzaam geweest is, later 
tot de droeve ervaring komt, dat hem toch de eerst-noodige 
ambtsgaven en bekwaamheden ontbreken, dat hij niet voor 
het ambt en het ambt niet voor hem geschikt is, kan hij 
gedwongen worden het predikambt neer te leggen. 

Ten vierde, uit gebrek aan waardeering van het predik- 
ambt bij de gemeenten in het algemeen. Het komt ons voor, 
dat er in later tijd een plus aan critiek en een minus aan 
waardeering gevonden wordt. Critiek is alleen goed, wanneer 
ze gezond, gematigd en opbouwend is. Maar wanneer ze 
gepaard gaat met gebrek aan waardeering en, zooals vaak 
in onze kerken het geval is, met onthouding van het aller- 
noodigste levensonderhoud, dan werkt ze vernietigend. Niet 
zonder doel schreef Paulus aan Timotheüs: „Dat de 
ouderlingen, die wel regeeren dubbele eere waardig ge- 
acht worden, voornamelijk die arbeiden in het woord en 
de leer...… want de arbeider is zijn loon waardig”, 
1 Tim. 5 : 17—18. En in vele kerken wordt de arbeid der 
dienaren des Woords door gebrek aan waardeering miskend. 
Gevolg is, dat de zonen der gegoede familiën van de 
studie voor het predikambt worden afgehouden; dat alleen 
nog jongelingen uit den geringeren stand, vaak met hulp 
van buiten, er toe overgaan; dat het predikambt al meer 
daalt in eere en kwijnt in armoede en gebrek; en dat deze 


Het verschijnsel v. d. verlating v.d. dienst des Woordsenz. 216 


weinige waardeering en al te schriele bezoldiging de ver- 
lating van den dienst in de hand werkt. 

Ten vijfde, uit minachting van het predlikämdit bij de 
studentenwereld in het bijzonder. Niet, dat de studenten 
zonder godsdienst zijn. Maar de kerk bevredigt hen niet 
meer. Zij hebben een eigen godsdienstig leven, en eigen 
religieuze opvattingen. Er moeten studentenkampen ge- 
houden met geestkrachtige toespraken! Geen wonder, dat 
deze atmosfeer niet meewerkt om het predikambt hoog te 
houden, en dat menigeen later struikelt over den tegen- 
stand, dien hij als predikant ondervindt en het ambt eindelijk 
neerlegt. 

Ten zesde, uit de iocubiktsatie der kerken. De kerken 
komen al meer in gedrang. Zij hebben moeite haar hoog 
en heilig karakter te handhaven. Allerwegen worden ze tot 
genootschappen of vereenigingen verlaagd, zelfs tot in onze 
wetgeving toe. Wanneer eene kerk nu het karakter van 
eene vereeniging aanneemt, wordt het ambt eene bestuurs- 
functie, die men naar welgevallen aanvaarden, maar ook 
weer neerleggen kan; of eene betrekking, die men zeer ge- 
makkelijk voor eene andere, meer eere- en winstgevende 
betrekking verwisselt. 


II. 


De roeping der kerken inzake de verlating van den dienst 
des Woords is kortelijk in deze vier punten samen te vatten: 

1. De kerken moeten van te voren zooveel mogelijk tegen 
de verlating van den dienst des Woords waken. 

Vooreerst, door bij hare dienaren en a.s. dienaren het 
besef te wekken: 

a. Dat het ambt van dienaar des Woords een begeerlijk 
ambt en treflijk werk is, 1 Tim. 3 : 1; en dat de Schrift alle 
lichtvaardige verandering van beroep afkeurt, zelfs van het 
mindere aardsche beroep tot het hoogere geestelijke ambt, 
zoodat iemand, die niet geroepen wordt, in zijn burgerlijk 
beroep moet blijven; hoeveel te meer dan niet van het 
hooger geestelijk ambt, tot het lager wereldlijk beroep. 
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b. Dat een dienaar, eens wettelijk beroepen zijnde, zijn 
leven lang aan den kerkedienst verbonden is, art 12. K.O. 
Niet omdat, zooals Rome leert, het ambt een character 
indelebilis, een overdelgbaar karakter zou dragen, en nimmer 
van den persoon kan afgenomen worden; zoodat zelfs in ge- 
val van grove zonden bij een ambtsdrager alleen de bevoegd- 
heid om het te bedienen, maar nimmer het bezit van het ambt 
kan ontnomen worden. Maar omdat de aard van den dienst 
den geheelen mensch vraagt, naar lichaam en ziel, met al 
Zijn gaven en krachten, voor heel zijn leven, wijl de ambte- 
lijke predikdienst, volgens onderscheidene uitspraken der 
Schrift, waarop Voetius reeds wees, al onze liefde, Joh. 
21 : 15—17, 2 Kor. 5 : 14, al onzen tijd, Joh. 9 : 4; 
onze gewilligheid, 2 Cor. 9 : 16—17, al onze volharding, 
2 Tim. 4 : 1—6; en onze algeheele afzondering tot en 
toewijding aan het werk der bediening Rom. 1 : 1, Hand. 
15 : 26, vraagt. 

c. Dat het verlaten van den dienst des Woords wel 
mogelijk is, wijl naar Gereformeerde beschouwing het ambt 
niet kleeft in den persoon, maar in de kerk; zoodat Christus 
door middel van Zijne kerk niet alleen in het ambt kan 
zetten, maar ook weer uit het ambt kan stellen; en wel 
in dien zin, dat niet alleen de Xonouw d.i. de bedieningen 
de bevoegdheid van het ambt, maar ook de xtyouw d. í. het 
bezit van het ambt zelf ontnomen wordt. Maar dat deze 
verlating toch alleen bij hooge uitzondering en om groote 
‚en gewichtige oorzaken geoorloofd is; en in elk geval niet 
zonder het voornemen daartoe eerst aan het oordeel van 
zijn kerkeraad en classe onderworpen te hebben, wijl een 
dienaar, die zonder de goedkeuring der kerken heengaat, 
een deserteur is, die wel niet meer onder de tucht over 
de ambtsdragers valt, maar wel onder de tucht over de 
leden der gemeente, tenzij hij zich geheel aan de kerk 
mocht onttrekken. 

Voorts, door er op aan te dringen, dat er bij de opleiding 
met de eischen en bezwaren van het predikambt rekening 
worde gehouden. Welk candidaat, die in de gemeente zijn 
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intrede doet, is met de noodige homiletische, catechetische, 
liturgische, kerkrechtelijke, diaconale bekwaamheid en vaar- 
digheid toegerust. Velen onzer kenden de eerste handgrepen 
niet eens, laat staan, dat wij in de wapenoefening reeds de 
vereischte vaardigheid verkregen hadden. 

En eindelijk, door de kerken op hare roeping te wijzen, 
dat zij niet door onbillijke critiek den arbeid der dienaren 
verlammen, maar veeleer door haar gebed hen sterke en 
door hare waardeering en de volledige zorg voor hun onder- 
houd, hen de bediening van het ambt gemakkelijk maken. 

2. De kerken moeten bij voorkomende gevallen een 
nauwkeurig onderzoek instellen of zij met geoorloofde dan 
wel met ongeoorloofde gevallen te doen hebben. Dit onder- 
zoek loopt over de volgende punten: 

a. Over de gronden of redenen, die worden opgegeven, 
want daarvan hangt het mede af, of aan de begeerte kan 
voldaan worden. Wanneer een dienaar des Woords ontslag 
van zijn ambt vraagt, omdat hij, naar art. 11 K.O. van 
zijn dienstwerk ontslagen zijnde, na maanden of jaren wach- 
tens geen beroep ontvangt en zoo gedrongen wordt een 
burgerlijk beroep te kiezen; of wanneer hij wegens gebrek 
aan ambtsgaven zijne gemeente niet langer kan dienen en 
ook geen vrijmoedigheid heeft in eene andere gemeente 
den dienst weer op te nemen; of wanneer hij door twijfel 
aan zijne inwendige roeping tot het ambt, of door twijfel 
aan een of ander punt van Schrift of belijdenis, gedrongen 
wordt ontslag te vragen; of wanneer iemand onder Gods 
voorzienig bestel een of ander gewichtig staatsambt (minis- 
ter enz.) wordt verkozen, waarvan hij gelooft, dat God hem 
tot die taak heeft geroepen, en ook de classe oordeelt, dat 
het een geoorloofd geval is; dan zijn dat, naar het ons 
voorkomt „groote en gewichtige oorzaken”, die het neer- 
leggen van het ambt veroorloven. 

Maar wanneer een dienaar ontslag vraagt: òf omdat de 
last van het ambt hem te zwaar wordt wegens de veel- 
vuldige moeilijkheden met kerkeraad en gemeente; òf 
omdat hij in de strikken der gierigheid gevangen ligt en 
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een winstgevend beroep wil kiezen, om rijk te worden; òf 
omdat hij tot hooger eere zoekt te komen dan het predik- 
ambt hem biedt; òf omdat hij aan eene of andere zonde 
schuldig staat, en‚ om aan de schande en de tucht te ontkomen, 
in de vlucht heil zoekt; dan hebben wij zeker met onge- 
oorloofde gevallen te doen. 

b. Over den staat des levens, dien hij wenscht te kiezen, 
want in geval een predikant een ongeoorloofd beroep bijv. 
van tooneelspeler zou willen kiezen, zou de classe daartoe 
geene toestemming mogen geven, maar indien hij een ove- 
rigens ‚eerbaar beroep van bakker, winkelier, tuinier, land- 
bouwer, of ook een hooger beroep of ambt van advocaat, 
dokter, burgemeester, begeert, hebben we met een geoorloofd 
beroep of ambt te doen. 

ec. Over de juiste bedoeling van den dienaar nl. of hij 
ontslag vraagt van de uitoefening van zijn ambt; ’t zij dan 
om naar art. 1l K.O. van zijne gemeente losgemaakt te 
worden, omdat hij er niet langer met vrucht kan dienen, 
’t zij dan om naar art. 14 K.O. tijdelijk ontslagen te wor- 
den om zijn studie te voltooien of om van een ziekte te 
herstellen; dan wel of hij naar art. 12 K.O. niet slechts 
van de uitoefening van het ambt, maar van het ambt zelf 
wenscht ontslagen te worden, om te weten of zij in eigen- 
lijken zin met verlating van den dienst te doen hebben. 

3. De kerken moeten dan verder de geoorloofde geval- 
len legitimeeren, er acte van opmaken, en er mededeeling 
van doen aan de betrokken personen en kerken; en, om 
misverstand te voorkomen, daarbij duidelijk uitspreken, dat 
het ontslag sine honore, met verlies van alle rechten en 
bevoegdheden, of, wat misschien ook in een enkel geval 
geoorloofd is, salvo honore, met behoud van rechten en 
bevoegdheden, gegeven wordt. De vraag, die hier beslist is, 
of hij het geestelijk ambt van de bediening des Woords 
geheel loslaat, om tot een wereldlijk beroep over te gaan, 
dan wel of hij het predikambt in eigenlijken en engeren 
zin wel loslaat, maar toch in ruimeren zin in een of ander 
geestelijken werkkring blijft optreden. Wanneer een predikant 
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een burgerlijk beroep kiest, bijv. van winkelier, landbouwer 
of koopman, of tot een andere hoogere maatschappelijke 
betrekking overgaat, bijv. van schoolopziener, advocaat, 
dokter in de medicijnen, of tot een of ander staatsambt wordt 
benoemd bijv. van burgemeester, rechter, minister, enz, 
dan zal hij het ambt zelf met al zijne rechten en bevoegd- 
heden verliezen. Maar wanneer een predikant wel in engeren 
zin het ambt van de bediening des Woords neerlegt, maar 
toch in ruimeren zin in een of ander geestelijken werkkring 
ten dienste van het koninkrijk Gods, bijv. van geestelijk 
verzorger in een of ander christelijk gesticht, of van professor 
in de theologie, blijft, dan zal hij hef ambt met zijn titel en 
bevoegdheid kunnen behouden. Hierbij zijn dan enkele 
grensgevallen, die moeielijkheid opleveren bijv. het lidmaat- 
schap der Tweede Kamer, het professoraat in de letteren, 
het rectoraat aan een christelijk $ymnasium enz. Sommigen 
zeggen, dat dergelijke betrekkingen tot het burgerlijke en 
wereldlijke terrein behooren en de overgang daartoe alleen 
met verlies van radicaal en bevoegdheid van het ambt kan 
geschieden. Maar anderen zeggen, dat een predikant als 
lid der Tweede Kamer, of als professor in de letteren, of 
als rector van een gymnasium de christelijke beginselen op 
wetenschappelijk gebied verdedigt en daarom zonder bezwaar 
den titel van predikant en de bevoegdheden van het ambt 
kan behouden. De kerken zijn hier eerder toegeeflijk dan 
streng-consequent geweest. Niet alleen de predikanten, die 
tot geestelijke verzorgers in onze christelijke stichtingen 
van barmhartigheid, en tot professoren in de Theologie 
aan de Theol. school, de V. U. en zelfs aan de Staats- 
universiteit werden aangesteld, maar ook Ds. J. H. Donner 
en Dr. A. Kuyper, die als kamerleden, Ds. C. L. F. van 
Lingen en Ds. W. F. A. Winkel, die als rectoren van een 
christelijk gymnasium, en Dr. C. van Gelderen, die als 
professor in de semitische letteren aan V. U. optraden, 
behielden het radicaal. Alleen aan dienaren, die het predik- 
ambt met het beroep van advocaat of met het secretariaat 
van N.C.S. V. of met het beroep van landbouwer ver: 
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wisselden, werd het radicaal ontnomen. Voetius acht het 
wel geoorloofd, dat een predikant als professor in de kerk- 
geschiedenis optreedt, omdat deze tot de Theologische 
faculteit behoort, maar inzake de andere faculteiten zegt hij, 
schijnt het niet toelaatbaar, tenzij de vervulling van de 
vacature dringend noodig en er geen ander voor te vinden 
is, of ook, als een wetenschappelijk predikant, minder geschikt 
is om te preeken, maar wel om als professor op te treden. 
Onze beroemde canonicus weifelde dus reeds en maakte 
het bij uitzondering mogelijk. En wie weifelt heeft door- 
gaans wel heel wat reserves, maar eindigt in de meeste 
gevallen met toe te geven). 

4. De kerken moeten eindelijk de ongeoorloofde gevallen 
naar de regelen der tucht gaan behandelen en daarbij wel 
onderscheiden tusschen de trouwelooze verlating van den 
dienst en het neerleggen van het ambt om een of ander 
beroep te kiezen. 

De trouwelooze verlating van den dienst of indringing 
in eens anderen dienst, is naar art. 80 K. O. een der grove 
zonden, die waardig zijn met opschorting of afstelling zijns 
dienstes gestraft te worden. Ook onder die gevallen is er 
natuurlijk wel weer verschil in graad. Het kan gebeuren, 
dat zulk een weggeloopen dienaar, ook al heeft hij door 
zijn onbezonnen vlucht alle achting in de gemeente ver- 
loren, na vermaning van en schuldbelijdenis voor zijn 
kerkeraad en classe, alleen een tijdlang geschorst wordt in 
de uitoefening van zijn ambt, maar dat hij toch zijn radicaal 
behoudt en, na opheffing der schorsing beroepbaar blijft. 
Maar er kunnen zich ook gevallen voordoen van zoo 
ergerlijken aard, dat zulk een deserteur bijv. tegen alle 
vermaning en waarschuwing in, toch gaat preeken en zich 
in andere gemeenten zoekt in te dringen en daarom onver- 
wijld uit het ambt moet ontzet worden, met kennisgeving 
aan en waarschuwing van de kerken, opdat hij geen gelegen- 
heid meer vinde ergens te kunnen optreden. Zelfs kan het 
noodig zijn, dat de gewone tucht verder moet ingrijpen en 

1 Voetius Pol. Eccl. III blz. 668. 
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zulk een deserteur van het Avondmaal afgehouden en, zoo 
hij tegen alle vermaning in, aldoor volhardt in het kwade, 
door den ban moet afgesneden worden. 

Maar anders staat het met de vraag of een dienaar, die 
zijn ambt onwettig neerlegt, om tot een anderen staat des 
levens over te gaan, die dus zijn predikambt eigenmachtig 
en eigenwillig, zonder de toestemming van zijn kerkeraad 
en classe te vragen, met een burgerlijk beroep verwisselt, 
ook onder de tucht valt. Hierbij moeten wij wel onder- 
scheiden tusschen de tucht over de ambstdragers en de 
tucht over de leden der gemeente. Legt een dienaar zijn 
ambt eigenmachtig en eigenwillig neer, dan kan men hem 
toch niet meer schorsen in of ontzetten uit het ambt, d. w. z. 
dan kan men hem toch niet meer ontnemen wat hij zelf 
reeds neerlegde of wegwierp. Ik weet wel, dat de kerken 
in de 16e eeuw zulke dienaren, die hun ambt neerlegden 
en bovendien nog als lid bedankten, toch nog uit hun ambt 
gingen ontzetten en zelfs met den ban van de kerk gingen 
afsnijden. Eén voorbeeld moge dat bevestigen. Henricus 
Bulckius, predikant te Nieuwpoort, die wegens het uitgeven 
van een kettersch boek door de Generale synode van 
’s Gravenhage, 1586, werd gecensureerd, en uitdrukkelijk 
verklaarde, „dat hy hem voor geen lidtmaet der kercken 
meer en hout noch geen censuere wil onderworpen syn 
noch gehoor geven”, werd toch èn wegens zijn kettersch 
boekske èn wegens trouwelooze verlating van zijn dienst 
nog verder met de tucht achtervolgd}. Maar dit is als een 
Roomsch overblijfsel te verklaren nl. uit het beginsel, dat 
de kerk ook over hen, die bedankt hebben, dus over 
degenen, die buiten haar zijn, te zeggen heeft; waarvan de 
Geref. Kerken echter later zijn teruggekomen. Ook heb ik wel 
gelezen, dat ditzelfde standpunt thans nog èn hier èn in 
Amerika van Gereformeerde zijde wordt verdedigd. Zelfs met 
de opmerking, dat in de bloeiperiode van Calvijn tot Voetius 
het oude beginsel gold nl. dat er bij het lidmaatschap met 
de wilskeuze der leden niet werd: gerekend. Maar dat de 

1) Reitsma en van Veen, Acta enz. II blz. 350, 399; III blz. 3,828, 
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kerken in de periode die met Voetius begon, onder den 
invloed van de idee der Staatskerk van de lijn zijn afge- 
bogen en met de wilskeuze der leden wel begonnen te 
rekenen. 

Toch komt het ons voor, dat een dienaar des Woords, 
die, zonder de toestemming der kerken te vragen, zijn ambt 
neerlegt en tot een burgerlijk beroep overgaat, niet meer 
onder de tucht over de ambtsdragers valt. De kerken kun- 
nen er wel hare scherpe afkeuring over uitspreken en 
moeten daarbij met nadruk verklaren, dat zulk een dienaar 
het ambt onwaardig is en hetzelve met al zijn rechten en 
bevoegdheden verloren heeft, en daarvan aan alle kerken 
van het kerkverband kennis geven. Maar de eigenlijk ge- 
zegde tucht over de ambtsdragers kon op hem niet meer 
toegepast worden, omdat die alleen gaat over personen, die 
nog in het ambt staan en niet meer over hen, die het, zij 
het eigenmachtig en onwettig, hebben neergelegd. Het is 
er mee als met een lidmaat, dat voor zijn lidmaatschap 
bedankt en met een ouderling of diaken, die zijn ambt zoo 
maar neerlegt. Wanneer een lid der kerk mondeling of 
schriftelijk voor zijn lidmaatschap bedankt, kan deze hem 
nog meermalen ernstig vermanen van dezen verkeerden stap 
terug te keeren, maar voorwerp van de tucht is hij niet 
meer, omdat hij wegens het bedanken geen lid der kerk 
meer is en de tucht alleen gaat over degenen, die binnen 
en niet over degenen, die buiten zijn, 1 Cor. 5 : 12, 13. 
Evenzoo staat het met een ouderling en diaken, die wei- 
geren het ambt, waartoe zij verkoren zijn te aanvaarden of 
tusschentijds hetzelve neerleggen. Ook zij zijn geen voor- 
werpen meer van de tucht over de ambtsdragers, want 
men kan hen toch niet schorsen in of afzetten van het ambt, 
dat zij òf nog niet hebben aanvaard, òf reeds eigenwillig 
hebben neergelegd. Wanneer de kerken dan nog doorgingen 
met de tucht zouden zij de burgerlijke vrijheid aantasten 
en daarvoor bleven niet de Roomsche, maar wel de Gere- 
formeerde kerken staan. 

Eene andere vraag is of zulke dienaren, die lid der kerk 
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blijven, wegens het neerleggen van het ambt ook onder de 
gewone tucht over de leden der gemeente kunnen vallen. 
En daarop antwoorden wij bevestigend. De gevallen kun- 
nen zoo ergerlijk zijn, dat de gewone censuur moet ingrijpen. 
Slechts twee voorbeelden ter verduidelijking. Wanneer een 
overigens bekwaam dienaar zijn ambt neerlegt, omdat hij 
zegt geen roeping meer voor het predikambt te gevoelen 
en het eerbaar beroep van landbouwer kiest, dan zal hij 
niet, maar wanneer hij een oneerbaar beroep als van tooneel- 
speler kiest, zal hij wel onder de gewone tucht vallen. Of 
wanneer een dienaar zijn ambt om geoorloofde redenen 
neerlegt, en ook wel een eerbaar levensberoep kiest, maar 
zóó lasterlijk over den ambtelijken dienst en de dienaren 
des Woords spreekt, dat hij in de gemeente groote ergernis 
verwekt, dan kan zoo iemand voorwerp van de gewone 
tucht worden. Zoo heeft de particuliere synode van Delft, 
1618, een zekeren Adrianus Romanus, predikant te Goeree 
wegens „bedrichelick aancomen tot den kerckendienst” en 
andere grove zonden eerst „gedeporteert van synen kercken- 
dienst” .... ende oock meteenen gesuspendeert van het 
avontmael des Heeren” 5). 

Moge dan alzoo, onder den zegen des Heeren, ook het 
dreigend gevaar, dat den kerken door het telkens voorko- 
mend verschijnsel van de verlating van den dienst des 
Woords zou kunnen overkomen, tijdig worden afgewend. 


Tenslotte voegen wij er nog aan toe, dat wij ons met 
den wensch, bij de discussie uitgesproken, nl. dat de kerken 
op hare generale synode toch eens zouden pogen de norm 
aan te geven voor de gevallen, waarin een predikant, die - 
zijn ambt neerlegt, zijn radicaal wèl; en voor de gevallen, 
waarin hij zijn radicaal nièt kan behouden, wel kan ver- 
eenigen. Alleen komt het ons voor, dat men er, ook al 


1) Reitsma en van Veen, Acta, enz. III blz. 311. 
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gelukte het der synode daarmee klaar te komen, toch geen 
al te groote verwachtingen van moet koesteren, omdat de 
kerken slechts het algemeen beginsel zouden kunnen aan- 
geven, dat als criterium bij de beoordeeling der afzonder- 
lijke gevallen moet dienen en toch nimmer een soort lijst 
zouden mogen opstellen, die alle denkbare gevallen omvatte. 
Stel eens, dat eene generale synode als norm vaststelde, wat wij 
in het referaat hebben aangegeven nl. dat een predikant, die 
in een geestelijken werkkring ten dienste van het koninkrijk 
Gods blijft, den titel wèl, maar die tot een wereldlijk beroep 
overgaat zijn radicaal niet kan behouden, dan zou men, 
naar het ons voorkomt, in vele gevallen toch niet uit de 
moeilijkheid zijn. Immers bij elk voorkomend geval zouden 
dan de daarbij betrokken kerkeraden en classen toch nog 
voor de vraag staan of de werkkring, dien de dienaar wilde 
kiezen, tot het geestelijke of tot het burgerlijke terrein be- 
hoorde. En juist het beoordeelen van de afzonderlijke 
gevallen naar de aangegeven norm zou in de practijk 
steeds verschil van meening opleveren. De eene classe zou 
oordeelen, dat bijv. het professoraat in de letteren of het 
secretariaat van N. G. S.V. wel, maar een andere, dat ze 
niet tot het geestelijke terrein mogen gerekend worden. Er 
doen zich altijd een reeks grensgevallen voor, waarvan het 
niet zoo maar duidelijk is, of ze tot het geestelijke, of tot 
het burgerlijke terrein behooren; en deze leveren de meeste 
moeilijkheid op. En deze moeilijkheid zou blijven, ook 
wanneer de kerken tot criterium stelden, wat Dr. A. A. 
van Schelven het radicaalst toescheen, nl, dat alleen zij, 
die in een kerkelijk ambt blijven, den titel mogen behouden. 
Hij bedoelde daarmee blijkbaar, dat ieder, die het predik- 
ambt in engeren zin in de kerk als instituut neerlegt, ook 
het radicaal verliest. Maar stel eens, dat een predikant 
wegens gebrek aan predikgaven zijn ambt wilde neerleggen, 
niet om een burgerlijk beroep te kiezen, maar om verder 
zijn gaven op kerkelijk en christelijk terrein te besteden, 
en dat hij tot ouderling of diaken verkozen of tot professor 
in de theologie benoemd werd, zou hij dan den titel mogen 
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behouden? Evenmin biedt het criterium. dat Dr. H, C. 
Rutgers aan de hand deed, nl. dat een predikant, die tot 
een werkkring overgaat, waarvoor een theologische opleiding 
noodig is, zijn radicaal mag behouden, mi. meer afdoende 
uitkomst. Want ook hier zouden de kerken bij elk voor- 
komend geval moeten beoordeelen of voor den gekozen 
werkkring al dan niet een theologische opleiding noodig 
was. Alleen in één geval zouden alle moeilijkheden weg- 
vallen, nl. wanneer de kerken een lijst konden aanleggen 
met twee rubrieken, waarvan de ééne rubriek eene op- 
somming gaf van de gevallen, waarin het radicaal wèl; en 
de andere rubriek de gevallen noemde waarin het radicaal 
niet kon behouden worden. Dit is ook wel aanbevolen in 
onze kerkelijke pers. Maar hiertegen zijn twee ernstige be- 
zwaren: le dat het aanleggen van zulk een lijst onmogelijk is 
en deze onvolledig zou zijn, omdat de gevallen zoozeer ver- 
schillen, dat zij tevoren niet onder een regel kunnen ge- 
bracht worden en er telkens weer nieuwe gevallen bijkomen. 
En 2e dat het met het Gereformeerd kerkrecht zou strijden, 
naar de manier van het burgerlijk recht, artikelsgewijze zulk 
een opsomming te geven. Het Gereformeerd kerkrecht 
stippelt alleen de hoofdlijnen uit; het geeft alleen de hoofd- 
beginselen aan, en laat de toepassing der beginselen in 
elk bepaald geval aan de kerkelijke vergaderingen over. 
Het komt ons daarom voor, dat de synode bij een even- 
tueele behandeling dezer zaak zich tot het aangeven van 
het algemeen beginsel moet beperken. Er zou dan zooveel 
gewonnen zijn, dat de kerken, die tot nu toe in al deze 
gevallen naar eigen inzicht moesten beslissen, dan een 
algemeenen regel hadden, waarnaar zij de voorkomende 
gevallen voortaan konden beoordeelen. Maar vragen zouden 
er altijd overblijven. En dat is immers goed ook. Want 
een gereglementeerd kerkelijk leven zou spoedig den stroom 
van het kerkelijk leven doen verzanden. De Gereformeerde 
kerken waren dan ook van een soort jus canonicum, dat alles 
regelde en voor alle kerkelijke gevallen een regel aangaf, 
terecht afkeerig. Zij mogen er bij den voortduur voor waken. 


KRONIEK. 


De nationale Bededag. — Op een der werk- 


dagen. — Een adres uit 1866. — Vast- 
en bededagen. — Gedwongen vasten. 
— Geen verootmoediging. — Een 
keerpunt? 


De Classis ’s-Gravenhage van Gereformeerde Kerken in 
Nederland, aangewezen door de Generale Synode van 
Rotterdam tot het uitschrijven van een biddag, bracht in 
een circulaire, gedateerd 19 November 1918, ter kennisse 
van onze kerken, dat zij van het Ministerie van Binnen- 
landsche Zaken het navolgende schrijven ontvangen had: 


‘s-GRAVENHAGE, 14 Nov. 1918. 


Mijn rondschrijven van 18 October jl. heeft tot mijne voldoening 
bij U in zeer ruimen kring instemming gevonden. Kennelijk is de 
drang tot verootmoediging en het inroepen van Gods hulp in den 
nood van dezen tijd bij velen levendig. Dit besef schenkt mij vrij- 
moedigheid den Kerkgenootschappen namens de Regeering in over- 
weging te geven een biddag of bidstond te houden. Eenzelfde dag 
ware hiertoe te bestemmen, op welken dan van Regeeringswege 
zooveel mogelijk zal bevorderd worden, dat ieder desverlangd in de 
gelegenheid zij daaraan deel te nemen. Naar de meening der Regeering 
zou Donderdag 28 November, bij voorkeur de voormiddag, daarvoor 
een geschikt tijdstip zijn. Indien Uw kerkgenootschap zich hiermee 
kan vereenigen, wordt het voordeel verkregen, dat over het geheele 
land de bidstond ongeveer op denzelfden tijd wordt gehouden. 


De Minister van Binnenlandsche Zaken, 
tijdelijk Voorzitter van den Raad van Ministers. 


Cn. Ruys DE BEERENBROUCK. 


Aan 
de Kerkgenootschappen. 


Van het hier bedoelde rondschrijven van 18 October j.l. 
dat tot voldoening van den MÊinister bij ons in zeer ruimen 
kring instemming gevonden heeft, is mij niets bekend. En 
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ik houd me aanbevolen, daaromtrent iets naders te mogen 
vernemen. 

Maar aan deze onduidelijkheid in de ministerieele missive 
is nauwelijks aandacht geschonken onder den diepen indruk 
van het verrassende feit, dat de ‘Regeering hier geheel 
eigener beweging en in vollen zin officieel de kerken uit- 
noodigde tot het houden van een nationalen bededag. 

Sinds 1848 was dit niet geschied. 

Ook tijdens de verschillende cholera-epidemiën, toen 
zelfs Frankrijk zijn biddag uitschreef, bleef de Nederland- 
sche Regeering hierin nalatig, onder het voorwendsel, dat 
zij geen inbreuk mocht maken op de vrijheid en zelfstan- 
digheid der kerk. 

Hoogstens wees zij een Zondag tot biddag aan. 

Alsof de Overheid nog het recht zou hebben om te 
beschikken over dien dag, waarover de Heere reeds be- 
schikt heeft! Neen, ook Israel heeft nooit een Sabbath tot 
verbodsdag uitgeroepen. Een bededag behoort gehouden te 
worden op een der werkdagen. 

Daarom was ook in 1866, toen opnieuw de cholera haar 
slachtöffers eischte, de runderpest woedde en het oorlogs- 
gevaar dreigde, ons Christenvolk niet bevredigd met een 
ministerieele circulaire, waarbij de Regeering de kerken 
opwekte tot gemeenschappelijk gebed op Zondag 22 Juli 
1866, maar stelden 1350 ingezetenen der stad Utrecht zich 
aan het hoofd van een adresbeweging, om aan Z.M. den 
Koning een algemeenen Bededag op een der werkdagen 
te verzoeken. 


Dit adres luidde aldus: 


Sire ! 


Geven met verschuldigden eerbied te kennen, de ondergeteekenden 
ingezetenen der stad Utrecht: 

de nood, waarin wij thans in ons dierbaar Vaderland verkeeren, 
kan ook aan Uwe. Majesteit niet onbekend zijn; de Engel des doods 
doorwandelt als een straffende bode van God Almachtig onze steden 
en dorpen, en maait onze landgenooten en geliefde betrekkingen - 
dagelijks in grooten getale weg; terwijl het bovendien blijkt, dat de 


Kroniek. 289 


geneeskundigen in dezen niets vermogen — immers zij verklaren 
zelven niets te weten tot stuiting der zoo zeer gevreesde Cholera. 
Ook gaat de pest onder onze runderen voort te woeden, trots alle 
menschelijke pogingen tot wering. Bij dit alles doen de geruchten van 
oorlogen, welke in onze ooren klinken, veler harten beven; 

Van dit alles moeten wij erkennen als menschen en als Christenen, 
dat het God is die ons slaat; want „is er een kwaad in de stad dat 
de Heere niet doet?” en Hij doet niets zonder gewichtige oorzaken. 

Sire! die oorzaken, waarom God ons slaat, zijn in ons Vaderland 
menigvuldig aanwezig. Het misbruiken van Gods heiligen Naam, het 
schenden van den Sabbath, het verachten van Gods Woord, het 
loochenen van de Godheid onzes Heeren Jezus Christus, zijn — om 
slechts iets te noemen, zonden, die algemeen onder ons gezien worden 
en genoeg bekend zijn. Daar nu de Heere zegt, in Zijn Woord: „Die 
Mij eeren zal Ik eeren; maar die Mij versmaden zullen licht geacht 
worden”, zoo kunnen wij geene gunstige verandering verwachten, dan 
bij verootmoediging. en vernedering voor dien God, den God onzer 
vaderen, die zoo menigwerf Zijne Goedertierenheid en Almacht over 
ons land heeft groot gemaakt. Door deze overtuiging geleid, wenden 
wij ons tot Uwe Majesteit met het eerbiedig verzoek, dat het Uwe 
Majesteit moge behagen, een algemeenen Bededag — te houden op 
een der werkdagen —- te bepalen, opdat wij ons, Sire! op voorgang 
van Uwe Majesteit, als een eenig man voor God mogen verootmoedigen 
in de belijdenis onzer ongeregtigheden, den Heere biddende, dat het 
Hem behagen moge, ons tot Hem te bekeeren en onze krankheden 
en nooden te genezen, af te wenden, maar bovenal te heiligen. Sire! 
de geschiedenis van het Oude Israël, de geschiedenis van ons Vaderland, 
de geschiedenis ook van Uwer Majesteits doorluchtig Stamhuis, toonen 
ons op menige bladzijde, de blijde vruchten van verootmoediging en 
gebed, door Gods genade verkregen. Die God, met wien Uwer 
Majesteits doorluchtige Voorzaat, Prins Willem I, een verbond had 
gemaakt, is nog Dezelfde, nog wil Hij hooren, allen die Hem aan- 
roepen in der waarheid. Moge het den Almachtigen God behagen 
Uwer Majesteits harte te neigen tot eene gunstige beschikking, op ons 
eerbiedig en dringend verzoek. N 

Over het Doorluchtige Huis en den Persoon van Uwe Majesteit, van 
God bescherming en bewaring afsmeekende, teekenen wij ons met 
innige gehechtheid en verschuldigenden eerbied, als Uwer Majesteits 
getrouwe onderdanen. 

Junij 1866. De ingezetenen der gemeente 

Utrecht. 


Amsterdam en Haarlem sloten zich bij dit Utrechtsche 
adres aan. Maar er werd geen acht op geslagen. Nederlands 
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Overheid bleef weigerachtig om een algemeenen bededag 
uit te schrijven. 

En zoo bleef het ook, gedurende de bange oorlogsjaren 
sinds Augustus 1914. De kerken hielden van tijd tot tijd 
bidstonden. Maar de Overheid was niet genegen het volk | 
tot een publieken biddag op te wekken, niettegenstaande 
uit den boezem: der kerken en door de Christelijke pers 
herhaaldelijk daarop werd aangedrongen, en ook H. M. 
onze Koningin haar begeerte in die richting te kennen gaf. 

Maar nu werd dan althans deze smaad van Nederland 
afgewenteld, ofschoon velen blijkbaar aan het stil en gewijd 
karakter van zulk een bededag nog maar moeilijk konden 
wennen, en alle pogingen in het werk stelden om er een 
dank- ja zelfs een feestdag van te maken. 

Wel verre echter van feesfdagen te zijn, plachten zulke 
bededagen oudtijds tevens vastendagen te wezen. En volgens 
het getuigenis onzer historie lag in de vasf- en bededagen 
van de Republiek der Vereenigde Nederlanden het krachtigste 
verweer tegen den vijand. 


Toen voor der kerken smeekgebed 

De vijand met verschrikking vluchtte 

En Neerlands vastendagen duchtte, 

Meer dan de scherpte van het zwaard, 
Gevoerd voor ’t dierbaarst goed op aard! 


Ook bij het begin van den wereldoorlog is in onze 
Christelijke pers de vraag nog even aangeroerd, of vasten 
niet mogelijk en wenschelijk was; maar men ging er verder 
niet op in. 

Toen echter — is het niet opmerkelijk! — heeft God het 
menschdom, dat niet meer vasten wilde, den stok en den 
staf des broods gebroken. En nu moesten we wel vasten, 
of we wilden of niet. Wij, kinderen der twintigste eeuw, 
in overdaad groot geworden en in den letterlijken zin des 
woords overvoed, we werden op broodrantsoen gezet, en 
nu werkelijk ondervoed. En zoo is dan nu gebeurd, wat 
niemand mogelijk had geacht: een menschheid, die met het 
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vasten naar de Schrift den spot had gedreven, is door 
voedselnood gedwongen tot een vasten, dat in soberheid 
het strengste ascetisme te boven ging. 

Zoo strafte de Heere een geslacht, welks leuze geworden 
was: „Laat ons eten en drinken en vroolijk zijn, want 
morgen sterven we”. 

Maar ook onder die straffende hand des Heeren in den 
wereldoorlog heeft de menschheid zich niet verootmoedigd. 

Hoe anders was dat, nu honderd jaar geleden. Toen 
teisterden de Napoleontische oorlogen de landen van Europa, 
maar toen was er ook een terugkeer tot God en zijn Woord 
in den gezegenden Reveil. Daarin openbaarde zich een 
algemeene opwaking der natiën uit den doodslaap der zonde 
en der onverschilligheid. Een heerlijke, geestelijke vrucht 
werd toen ingezameld, en die vrucht was op haar beurt 
een zaad, waarmee de akker der kerk werd bezaaid. 

Gedurende den wereldoorlog van onzen tijd, nu we op 
geestelijk terrein zooveel grooter dingen hadden mogen ver- 
wachten, was er echter niets van dien aard aan te wijzen. 
Naast de eigengerechtigheid en de grootspraak der natiën 
nam de verharding der harten en de verwildering des levens 
veeleer toe, ook in Nederland. 

Of de biddag van 28 November 1918 een keerpunt 
hierin aanwijst? 

Laat ons het hopen! 

Maar dan moeten onze bededagen ook weer boetedagen 
worden, dagen van volksverootmoediging en volksbe- 
keering; van een breken met de volkszonde en een 
terugkeer tot het Woord en den dienst des Heeren in het 
openbare volksleven. 

Mochten zulke bededagen onder ons weer inheemsch 
worden en kracht van zich doen uitgaan tot vernieuwing 
van ons volksleven! Dan zal het blijken, dat de stroom der 
voorvaderlijke godsvrucht in Nederland nog niet geheel ver- 
zandde, maar met den nationalen biddag van 28 November ll. 
in een nieuwe bedding werd geleid naar een nieuwe toekomst. 


J. CG. RULLMANN. 


SLEEVE 


RECENSIE. 


D. H. Th. Vollenhoven. De Wijsbegeerte der 
Wiskunde van theistisch standpunt, dissertatie 
aan de Vrije Univ. Uitgave VAN SOEST, 
Amsterdam, 1918. 444 pag. 


Het vereerend verzoek der Redactie van G. Th. T. om 
deze dissertatie te recenseeren, wordt door mij met blijd- 
schap opgevolgd. Immers, er bestaat tusschen Dr. Vollen- 
hoven en schrijver dezes een groote congenialiteit wat de 
te bewandelen paden in philosophicis betreft. Deze con- 
genialiteit bestaat centraal hierin, dat wij aan Plato de 
voorkeur geven boven Aristoteles en ons daardoor als 
Protestantsche theisten trachten te onderscheiden van de 
Aristotelische Roomsche theisten. Dr. Vollenhoven spreekt 
deze voorkeur duidelijk uit (p. 71 v., 397 v., 427 v.), en 
trekt de goede consequentie, door Augustinus’ uitgangspunt, 
het zelfbewustzijn, ook als het zijne te aanvaarden (o.a. 
p. 89 en verder passim). 

Daarmee is in philosophicis een „richting” geteekend, 
een richting die meer uit Plato dan uit Aristoteles leeft, 
die daardoor Augustinus’ uitgangspunt overneemt en die 
vervolgens in de historie speurt naar de voortzetting dezer 
richting, om semina dezer voortzetting te ontdekken bij 
menigte van philosophen, maar inzonderheid bij de zoo- 
genaamde Duitsche theistenschool, bij Ulrici, Imm. H. 
Fichte (niet J. G. Fichte), Hermann Lotze, Christoph 
Sigwart, Ludwig Busse, e.a, de richting die zich inzonder- 
heid uitspreekt in het „Zeitschrift für Philosophie und 
philos. Kritik, vormals herausgegeben von IL. H. Fichte 
en H. Ulrici”, een tijdschrift dat in 1837 door 1. H. Fichte 
gegrond is en dus reeds een aanmerkelijken staat van 
dienst achter den rug heeft en in zijn geschiedenis grooten- 
deels de geschiedenis van het Duitsche theïisme heeft mede- 
gemaakt. 
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De eer, om voor het eerst zich duidelijk van het Aristo- 
telisme te hebben afgewend, komt toe aan Dr. V. Hepp 
in zijn dissertatie „Het testim. Sp. S. generale”, ver- 
volgens is dit voortgezet op geprononceerde wijze door 
ondergeteekende in zijn dissertatie: „De Natuurphilosophie 
en het Theisme” en nu vormt Dr. Vollenhovens diss. „die 
Dritte im Bunde”. 

Toch is er onderscheid in methode. Waar ondergeteekende 

met voordacht zich er op toelegde om telkens met ge- 
accentueerden nadruk te wijzen op de Duitsche theïsten, 
inzonderheid op Lotze, als op den philosoof die Augu- 
stinus’ uitgangspunt, het zelfbewustzijn, het sterkst en het 
schoonst heeft overgenomen en uitgewerkt, heeft Dr. V. 
deze zijn afhankelijkheid (die re facta bestaat) slechts zeer 
weinig uitgesproken en meer zijn theoriëen als eigen sen 
aangediend. 
‚ Dit heeft natuurlijk voordeelen. Men kan de critiek op 
Lotze bijv. dan vrij indifferent naast zich neerleggen en 
slechts eigen burcht bewaken; te meer waar Dr. V. gelegent- 
lich zich ook van Lotze nadrukkelijk onderscheidt. Maar 
nadeelen heeft dit toch ook. Er valt mi. bij de methode 
van Dr. V. te weinig aandacht op de richting, waaruit hij 
leeft en te veel aandacht op eigen positie. De wetenschap 
zelve en de goede zaak zelve zijn m.i. het meest gebaat 
bij een duidelijk en onverheeld zich aansluiten aan een 
bekende richting, indien men in rebus inderdaad uit die 
richting leeft. ’t Ware mi. beter geweest, indien Dr. V. 
dit duidelijker had gemarkeerd. 

Des te meer geldt dit, waar Dr. V.’s afhankelijkheid van 
de Duitsche theïstenschool, welke hij ’t meest uit Sigwarts 
Logik heeft leeren kennen, regel na regel uitkomt. De 
substantialistische psychologie, de leer van de synthese 
apriori, de twee-eenheid, de leer van het ding en zijn 
relaties, het intuïtionistisch kentheoretisch uitgangspunt, enz. 
enz. altemaal hoofdzaken uit Dr. V's diss. zijn geen van 
alle oorspronkelijk, doch alle aan de Duitsche theisten ont- 
leend, inzonderheid aan Lotze en Sigwart. Dankbaarheid 
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had dus wel mogen verplichten, hun een meer openlijke 
hulde te brengen, onbevreesd voor de critiek op de pan- 
theïstische tendenzen dezer theisten (welke panth. tendenzen 
inderdaad bestaan). Vooral de leer der dingen en der 
relaties, waarin zij tot elkander staan, hoe zij „werken en 
lijden” in voortdurende „wisselwerking” enz. enz., de basis 
van Dr. V.’s gedachten, is zuiver naar Lotze en Sigwart 
en gaf mij aanleiding, om juist op deze philosophen zoo 
sterke aandacht te vestigen. Den stamboom van zijn grond- 
leggende gedachten had Dr. V. dus ook wel duidelijker 
mogen registreeren. 

Maar genoeg. Ook al heeft Dr. V. ’t een en ander mi. 
wat te veel als eigen stelsel aangediend, nochtans heeft 
hij zeer veel „eigen” stelsel gegeven, een mooi stuk ken- 
theorie geleverd en een breed gedocumenteerd betoog 
gesteld. 

De dissertatie is inzonderheid kentheoretisch (en betreedt 
dus een geheel ander terrein dan mijn dissertatie, die 
inzonderheid de metaphysica behandelde en alzoo kortheids- 
halve de kentheorie moest laten liggen). En van deze ken- 
theorie behandelt Dr. V. op kundige en meesterlijke wijze 
het grensgebied van wiskunde en wijsbegeerte, bepaaldelijk 
de vraag der verhouding van logica, ruimte en tijd. Na een 
inleiding, die de probleemstelling biedt (p. 1—20) geeft hij 
in GC. 2 het historisch overzicht, dat van p. 20—138 de 
geschiedenis der problemen van ruimte en tijd in verband 
met de mathesis mooi en ter dege behandelt, gaat in C. 3 
(p. 138—199) op de speciale problemen in die er in de 
historie gerezen zijn, nl. de hypothese der niet-euclidische 
geometrieën, de relatrie-logica, de „Gegenstandstheorie”, de 
leer der actueele oneindigheid, en de arithmetiseering der 
geometrie, om dan in G. 4 (p. 200—408) breede en vaak 
scherpe critiek te oefenen op de hedendaagsche geleerden 
en het standpunt dat zij in de gestelde kwesties innemen. 
Dit deel der dissertatie bevat het zwaartepunt van Dr. V’s 
studie. Ten slotte geeft dan GC. 5, het thetisch gedeelte, in 
een 40-tal pagina’s de conclusies. 
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Bij de indeeling der philosophische scholen heeft Dr. V. 
stilzwijgend mijn indeeling overgenomen, de philosophen 
groepeerende naar materialisme, psycho-monisme (of pan- 
theisme) en theïsme, hetgeen niet alleen voor mij een vol- 
doening is, maar ook voor Dr. Buytendijk, van wien ik 
oorspronkelijk deze indeeling had. Ze is mi. volkomen 
juist, daar toch het deïsme (de leer „vom Unbekannten 
Dritte) geen afzonderlijke philosophie genoemd kan worden 
en overigens alle bij-richtingen zich min of meer tot deze 
3 hoofdgroepen laten terugbrengen. 

En naar deze 3 hoofdinrichtingen onderscheidt dan Dr. 
V. (in aansluiting aan vele mathematici en wijsgeeren) de 
kentheorie in een empiristische (van het materialisme), een 
formalistische (van: het psycho-monisme) en een intuitionis- 
tische (van het theisme). De eerste naam lijkt mij geheel juist. 
De tweede naam (ook door Prof. Brouwer te A'dam ge- 
huldigd) komt mij minder mooi voor en ik zou daar liever 
van rationalistische kentheorie spreken dan van forma- 
listische. Het woord „formalistische”’ heeft mi. te weinig 
karakteristiek. De derde naam „intuitionistische kentheorie”’ 
verdient volle toejuiching en formuleert een theïstisch 
hoofdbeginsel. Alleenlijk maar, het lijkt mij bedenkelijk 
om nu ook te gaan spreken van „intuitionistische wijs- 
begeerte” (gelijk Dr. V. meermalen doet, o.a. p. 72, p. 89, 
p. 413). Daarmee past men een kentheoretischen term onjuist 
op de gansche philosophie toe. Kentheoretisch is de term 
juist, maar metaphysisch is ze niet juist. En een stelsel 
moet zijn naam ontvangen niet naar zijn kentheorie doch 
juist naar zijn metaphysica. Verder is de term „dualisme” 
in plaats van „theisme” door Dr. V. geliefkoosd. Ook dit 
verdient mi. geen aanbeveling. De term „dualisme” doet 
te veel aan ’t deïsme denken en accentueert de twee-heid 
te sterk tegenover de eenheid. Het theisme is de leer van 
de twee-eenheid; van de „ongescheiden onderscheidenheid”’ 
(van geest en stof, genade en natuur, God en wereld, 
eeuwigheid en tijd, enz). En deze ongescheiden onder- 
scheidenheid wordt m.i. door het woord „dualisme” niet 
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uitgedrukt, reden waarom de term „theisme” verre te ver- 
kiezen blijft. (Op p. 200 bijv. stelt Dr. V. naast elkaar 
„empirisme, psycho-monisme en dualisme” welke neven- 
stelling vrij ongelijksoortig is). 

Of de ruimte werkelijk aan den tijd gesubordineerd is 
(gelijk Dr. V p. 14 v. betoogt) lijkt mij nog voor aanvechting 
vatbaar. Dr. V. zegt daar, dat ’t physische in ruimte en 
tijd bestaat, het psychische alleen in den tijd maar niet in 
de ruimte, terwijl het logische als het normative boven tijd 
en ruimte verheven is. Wat het physische aangaat, dat is 
(in deze bedeeling) juist, maar wat het psychische aangaat 
is de negatie van het bestaan in de ruimte mij te licht- 
vaardig. Immers, ook in het psychische is de tegenstelling 
„hier” en „ginds” mogelijk, ja noodzakelijk en ook psychische 
verschijnselen hebben „Nebenordnung.’ En het logische 
als boven tijd en ruimte verhevene, kan mi. alleen staan 
voor den Logos Gods, voor het supra-individueele logische. 
Indien niet, dan dreigt het gevaar van Hegelianisme. 
De indeeling en tegenstelling van p. 14 v. lijkt mij derhalve 
toe geheel anders uitgedrukt te moeten worden. 

Op pag. 343—348 geeft Dr. V. zoowel een critiek als 
een waardeering van H. Lotze, hetwelk hem voor zoover 
de critiek aangaat, tot stelling 9 brengt, nl: „Lotze’s 
systeem mag in geen geval aanspraak maken op den naam 
theisme, maar slechts op dien van transcendentaal pan- 
theïsme, tot hij in 1879 zijn successie-theorie biedt”. Deze 
stelling heeft een geschiedenis. Met deze stelling overviel 
Dr. V. mij tot mijn verrassing als opponens bij mijn pro- 
motie. Ik had toen de artikelen betreffende deze aange- 
legenheid waarop Dr. V. zich baseert, niet gelezen en kon 
deze oppositie dus niet in den wortel aantastèn, daar ik 
van te voren toen noch met deze stelling noch met de 
bronnen waarop zij berustte, bekend was. Thans prijkt 
deze stelling plus de critiek in de dissertatie en heb ik de 
welkome gelegenheid er ook even op in te gaan. En dan 
geldt wel eerstens, dat Dr. V. uit Lotze's zoogenaamd 
„transcendentaal pantheïsme” (al een zeer vreemde com- 
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binatie) van vóór 1879 nochtans de kern en de hoofd- 
zaak in zijn eigen werk totaliter heeft overgenomen, nl. 
de leer der dingen en hun relaties, idem het uitgangspunt 
der philosophie nl. het zelfbewustzijn en de daarop ge- 
bouwde inductive en opklimmende methode bijv. p. 404, 
427, 438, idem het intuïtionisme in ’t algemeen, idem de 
gansche richting van zijn gedachten, enz. enz. Dit over- 
nemen ware alzoo door stelling 9 geheel veroordeeld, 
“indien stelling 9 en p. 343—348 juist waren. Misschien 
heeft Dr. V. er niet aan gedacht dat Sigwarts Logik, waar- 
uit hij in deze dingen put, te midden van vele andere 
Logiken een bepaalde richting vertegenwoordigt en op... 
Lotze van vóór en van na 1879 steunt. 

Tweedens geldt, dat de bron van Dr. V. in dezen, nl. 
R. Falckenberg, Die Entwickelung der Lotzeschen Zeitlehre, 
Zeits. f. Ph. u. ph. Kr., 1895, juist in ’t geheel niet toestaat 
om bij Lotze van een le en een 2e periode te spreken. 
En dit is ook onjuist, per se onjuist. In kentheoretische 
en wiskundige eenzijdigheid heeft Dr. V. van iets dat 
bijzaak is, een albeheerschende hoofdzaak gemaakt. Dr. 
Falckenberg gaf hem hiertoe allerminst recht en betoogt 
juist (p. 209 a. art.) dat Lotze’s Zeitlehre in „hoofdzaak” 
zich zelf gelijk gebleven is en „slechts” op één punt, de 
leer der successie in 1878 „waarschijnlijk een groote 
wijziging onderging”. &) 

Hôöffding en Geier echter toonen m. i. nog beter aan, 
hoe Lotze meermalen en ook lang vóór 1878 nu eens de 
realiteit der successie aanvaardde en ze dan weer losliet, 
zoodat Ed. von Hartmann (Lotzes Philosophie, 1888 p. 128) 
zegt dat „Lotze’s Lehre von der Zeit ein taumelndes Hin- 
_en Herschwanken zeige”, iets wat een heel stuk matiger 
en rechtvaardiger door Falckenberg herhaald werd in 1913 
(Z. f. Ph. u. ph. Kr. 1913, p. 56) waar Falckenberg wijst 
op het vaak onbesliste en en aarzelende karakter van 


1) Tegenover Herbart bijv. betoogt Lotze tientallen jaren vóór 1878 
de realiteit der successie van 't gebeuren en dit op zichzelf weerlegt reeds 
Dr. V's forceering van Falckenbergs voorzichtige opmerkingen. 


Recensie. 298 


Lotze’s philosophie, waar hij in groote bescheidenheid en 
voorzichtigheid „den Abschluss scheut” „und bei der uner- 
müdlichen Regsamkeit seines Scharfsinnes sich für weitere 
Umbildung die Hände freihalten möchte”. Dit komt inzon- 
derheid uit bij Lotze’s leer van ruimte en tijd, waarbij hij 
nu eens meer naar Kant naderde en zich dan weer van 
Kant verwijderde zonder ooit (Geier, Hôöffding e.a.) een 
beslist en duidelijk standpunt in dezen vol te houden. De 
kwestie is dan ook moeilijk genoeg. Maar noch Falcken- - 
berg, noch Geier of Hôöffding, noch Hartmann, Drews, 
Rehnisch, Wolf of Wentscher geven eenige aanleiding om 
van twee perioden bij Lotze te spreken in dezen. Integen- 
deel! En Dr. V. heeft hierin zijn eigen speciaal-studie wel 
wat al te veel als het „hoofdprobleem” beschouwd. 

En dit zeggen wij nu niet, om coûte que coûte bij Lotze 
te zweren. Integendeel, ook Lotze heeft zeer veel pantheis- 
tische bijmengselen in zijn theorie en wie-al te veel bij 
Lotze zou blijven hangen, zou door de critici juist met die 
bijmengsels getroffen en geslagen worden. En bovendien, 
wij moeten verder. De philosophie staat niet stil en wij 
ook niet. Het is goed Lotze weer te verlaten en verder 
te gaan, steeds verder, mits — en dit is hetgeen ik zeggen 
wilde — de geleverde critiek op Lotze juist blijve en de 
dankbaarheid over het ontleende niet door geforceerde critiek 
verloochend worde en verborgen. 

Bij S 7 de „Gegenstandstheorie”’ heeft Dr. V. de werken 
van H. Rickert verwaarloosd, Rickert, welke tegenwoordig 
in zijn schitterend mooie werken in kentheorie een hoofdauto- 
riteit ís, en dat omnium consensu. Inzonderheid bij de Gegen- 
standstheorie valt 't gemis van Rickerts gedachten sterk op. 

Bij de beoordeeling van H. Poincaré in 8 15 zou ik mij 
graag eens in mathemathisch debat zetten met Dr. V., indien 
de ruimte het toeliet; hoewel ik in hoofdzaak met Dr. V. 
meega. En zulks evenzeer in de conclusies der laatste 40 
pagina’s. 

Nog een paar kleine critische opmerkingen hieraan toe- 
gevoegd, moeten tot inhoud hebben, eerstens dat het aantal 
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drukfouten vrij groot is en men wel eens termen noteert 
als Oratiorianen (p. 97), formalitist (p. 149), identatis (a. 161) 
enz., en ten tweede dat de gewone Hollandsche fout ook 
door Dr. V. gemaakt is, nl. de weergave van de Duitsche 
„Doppelt-s’” door sz., terwijl ze moet weergegeven door ss. 
Wonderlijk. dat deze fout in Hollandsche litteratuur zoo 
menigvuldig gemaakt wordt, terwijl men in de origineele 
litteratuur dat nooit of te nimmer ontmoet. In sommige 
citaten «deed Dr. V. het dan ook goed (o.a. p. 185), maar 
in den regel deed hij het fout. 

Maar al deze opmerkingen te zamen nemen niet weg 
den grooten eerbied, dien ik koester voor Dr. V's denk- 
kracht en vernuft en niet minder voor zijn werkkracht en 
praestatie-vermogen. In zeer korten tijd is Dr. V: er in 
geslaagd een geheele reeks van praestaties op goede en 
degelijke wijze door te arbeiden. En al mijn opmerkingen 
te zamen zijn een sterk bewijs met hoeveel interesse, 
inspanning en waardeering ik zijn dissertatie nauwgezet 
heb bestudeerd. Den jongsten doctor der V. U. komt onge- 
twijfeld voor zijn arbeid grooten lof toe en de hope leeft 
onder ons dat hij zijn studies in de begonnen richting 
enverpoosd zal voortzetten. Trouwens, bij een ijverig en 
constant werker als Dr. V. behoeft men daaraan niet te 
“twijfelen. Hij werkt voort, ook waar menig ander verslappen 
zou en heeft het „répos ailleurs” van der jeugd af op zijn 
vaandel geschreven. Men zal Dr. V. eerder tot rust dan 
tot actie moeten aansporen. De reeks der gepromoveerden 
is met hem op buitengewone wijze verrijkt en de reeks 
der V. U.-dissertaties is op unieke wijze door de zijne 
vermeerderd. Een werk is het, dat van a tot z respect 
inboezemt voor de menigte arbeid door Dr. V. in zoo 
korten tijd verricht en de groote kennis van zaken, door 
hem ten toon gespreid. Hij heeft stapels boeken gelezen 
en goed gelezen, argumenteert makkelijk, onderscheidt scherp, 
critiseert met aangeboren vaardigheid en is op zijn terrein 
volmaakt thuis. Des te meer is deze dissertatie te waar- 
deeren, waar de Vrije Univ. sinds lang peinst over haar 
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vijfde, de wis- en natuurkundige faculteit, en waar menigeen 
dienaangaande zich afvraagt: Op ’t gebied der wiskunde 
(en der sterrenkunde) — heeft het theïisme (en het Gerefor- 
meerd Christelijk beginsel dus) zelfs op dàt gebied een 
eigen taak? Moeten wij warm zijn voor een vijfde faculteit ? 
Niet alleen om der wille van het compleete, maar ook om 
derwille van het beginsel ? 

Dr. Vollenhoven heeft een geniale greep gedaan, door 
deze vraag te beantwoorden te juister tijd, zelfs nog vóór 
dat ze duidelijk uitgesproken is. Het is nu geen vraag 
meer, het is een thesis geworden. Op het gebied van 
arithmetica, geometrie en wijsbegeerte der verhouding van 
Gegenstand, begripsrepresentant, synthese apriori, concrete 
intuïtie en het gegevene, heeft hij duidelijk de taak van het 
theisme thetisch en positief aangegeven en den tegenstander. 
zich welgewapend van het erf gehouden. Hij heeft de wijs- 
begeerte der wiskunde inderdaad in het theisme opgenomen 
en is in zijn opgave geslaagd. Hierop kan de voortbouw 
der vijfde faculteit vrijmoedig geschieden. Er ligt thans 
reeds een boek aan die vijfde faculteit ten grondslag, dat 
iedereen, die der zake kundig is (voor het groote publiek 
is de diss. beslist onleesbaar) met respect zal doen opzien 
naar den faculteitsvoortbouw in deze richting en dat voortaan 
in de 5e faculteit der Vrije Univ. school zal maken. Hij 
heeft aan het theisme en aan de Vrije Univ. bepaald een 
dienst bewezen en dit is iets groots en moois, een werk- 
zaam leven waardig. Jammer, dat de diss. zelfs voor philo- 
sophen, als zij niet genegen zijn zich in de formuleeringen 
der mathematici in te werken, zoo zwaar leesbaar is. Het 
vereischt mathematische en wijsgeerig-wiskundige voorstudie, 
zelfs om deze diss. te kunnen lezen, laat staan om ze te 
kunnen verstaan. Maar heeft men zich deze moeite (bijv. 
aan de hand van Poincaré) eenmaal getroost, dan heeft 
men grooten lof en veel respect. 


’s Graveland. Dr. H. W. SMIT. 


